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PREDGOVOR HRVATSKOM IZDANJU 


U vrijeme dok je još bio vitalan moderni optimizam, 
dok se vjerovalo da će čovjek svojim snagama, a uz pomoć 
tehnike i znanosti pronaći iješenje za sve probleme i postići 
svoje ispunjenje, bilo je mnogo onih koji su smatrali da će se 
zanimanje za nadnaravno sasvim izgubiti te da će religija, 
ako i preživi, biti nužno Comteova tipa. I unutar kršćanstva 
nije nedostajalo onih koji su vlastitu vjersku baštinu nasto¬ 
jali osloboditi dogmi, otajstava i nadnaravne dimenzije, pri¬ 
lagoditi je »duhu vremena«. Na demonološkom području 
takva nastojanja su našla svoj izričaj u nijekanju postojanja 
Sotone i zlih duhova - demona i njihova djelovanja u svije¬ 
tu, kao i u nijekanju postojanja pakla. Ako se i nije otvoreno 
suprotstavljalo tim istinama vjere, onda su se one prekrile 
velom šutnje te su svi oni koji su o tome pisali i govorili bili 
proglašavani paranoicima ili natražnjacima koji se ne žele 
prilagoditi duhu vremena. Danas, kada se postmoderni 
pesimizam ispostavio kao krajnji rezultat krvavih prosvjeti- 
teljsko-racionalističkih utopija i kada u suvremenu kulturu 
sa svom silinom ponovno provaljuje zanimanje za nadna¬ 
ravno i sveto u svim oblicima, upravo inzistiranje na isklju¬ 
čivo ili prvenstveno horizontalističkom kršćanstvu razot¬ 
kriva se kao pogrešno, kao ono koje predstavlja krajnju slje¬ 
poću za znakove vremena, 

A onaj tko znakove vremena čita, osim što vidi buđenje 
novoga kršćanskog oduševljenja, posebice među mladima, 
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ne može ne vidjeti i medijski sve dominantniju ulogu ezo- 
terije, okultizma i svega onog što u taj krug spada. Knjige 
koje uče kako postati vještica ili kako komunicirati s duho¬ 
vima ili stupiti u trans i njima slične preplavile su knjižare, 
a mediji nas oduševljeno i sugestivno izvještavaju o pozna¬ 
tom košarkašu koji ima svoju privatnu učiteljicu yoge i rei- 
kija, o predsjedniku svjetske velesile koji se savjetuje s vla¬ 
stitim vračem, o šamanima i astrolozima za kojima luduje 
jet-set itd. I mnogi kršćani spremni su povjerovati kako u 
svemu tome nema ništa lošega ili s njihovom vjerom nespo¬ 
jivog. Stoga je prijeko potrebno da do što većega broja ljudi 
dopru prave informacije i istine o tom svijetu opasnosti i 
opsjena i o tome što se iza njega krije. 

Vjerujemo da će ova knjiga Egona von Petersdorffa 
(1892.-1963j, koji je prema mnogim mišljenjima bio najveći 
stručnjak za demonologiju u dvadesetom stoljeću, doprini¬ 
jeti ispravnim spoznajama, tim prije što je i sam Petersdorff 
dugi niz godina bio uronjen u svijet mračnih sila. Baveći se 
spiritizmom, okultizmom, astrologijom, alkemijom, yo- 
gom, parapsihologijom i antropozofijom, na vlastitoj je 
koži iskusio mnoge fenomene o kojima piše. Ne našavši ni 
u jednom od tih lutanja smiraj i istinu, dapače toneći sve 
dublje u očaj, okrenuo se otkrivanju blaga kršćanske du¬ 
hovnosti i katolicizma za kojega je, kako sam ispovijeda, 
do tada mislio da je »mračno srednjovjekovlje, atavizam i 
nadiđena stvar«. Počeo je čitati Sveto pismo, oduševile su 
ga duhovne vježbe svetoga Ignacija, provodio je intenzi¬ 
van molitveni život. Nakon što je primljen u krilo Kato¬ 
ličke crkve, nastavio je, uz prethodno usvojenu teološku 
formaciju, uporno i marljivo proučavati demonološke 
fenomene. Plod toga rada je njegovo kapitalno djelo pod 
nazivom Demonologija koje u dva velika sveska obrađuje 
postojanje demona i njihovo djelovanje u svijetu. To djelo i 
danas ostaje ključno, nezaobilazno i nenadmašno na tom 
području. 
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Nekoliko godina po izlasku Demonologije Petersdorff je 
objavio djelo Demoni, vještice, spiritisti, koje predstavlja do¬ 
punjenu sintezu njegova kapitalnog uratka, a u kojem je 
sažeteto iznesena kompletna demonologija. 

Prvi dio knjige, pod naslovom Demoni u planu stvaranja 
predstavlja teoretski dio u kojem Petersdorff, polazeći od 
svetoga pisma i crkvene tradicije, iznosi katoličko nauča- 
vanje o demonima, anđelima i čovjeku te o Kristovoj ulozi 
u pobjedi nad demonima. 

U drugom dijelu pod naslovom Demoni na djelu kon¬ 
kretno se opisuje i obrazlaže djelovanje demona na raznim 
područjima životne stvarnosti, kao i fenomeni s tim u svezi 
poput opsjednutosti, nagodbe s đavlom, uroka, sotonizma, 
alkemije, vraćanja, magije, lažne mistike, vještičarstva i 
vrađžbina, spiritizma, vidovitosti, hipnotizma itd. 

Poglavlje iz ovoga dijela knjige, pod naslovom Kriva 
naučavanja, bavi se okultnim utjecajem u ideologijama kao 
što su nacizam, komunizam, globalizam, masonstvo i gno¬ 
sticizam, a 2 poglavlja Petersdorff posvećuje i mogu¬ 
ćnosti demonskoga utjecaja u umjetnosti, i to pitanjima 
inspiracije u književnosti i umjetnosti općenito, pitanju 
uporabe boja te odnosu magije i glazbe. 

Zadnje poglavlje pod naslovom Apokaliptički kraj za 
temu ima ulogu demona u apokaliptičkom svršetku svije¬ 
ta, a u njemu Petersdorff obrađuje među ostalim i pitanje 
Antikrista i njegova svjetskog kraljevstva, odnosno pitanje 
političkoga ujedinjena svijeta. 

Može se primijetiti da na pojedinim mjestima u knjizi, 
posebice u poglavljima koja obrađuju demonsko u umjet¬ 
nosti, autor nije mogao izbjeći subjektivan odnos u nekim 
slučajevima te je demonskima proglasio neke fenomene 
koji se mogu i drugačije objasniti. Međutim, tome je uzrok 
što Petersdorff nije mogao i nije htio zaobići svoje osobno 
iskustvo i ono što je prepatio u mračnim ponorima okul¬ 
tizma. To je dalo jak autorski pečat njegovu djelu i nalaga- 
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lo mu oprez i onda kada se on objektivno pokazao kao 
pretjeran. Ipak, gledajući općenito, Petersdorffov rad je 
iznimno ozbiljan, sveobuhvatan i trajne vrijednosti. Zato 
će ova knjiga - istodobno teološki duboka i veoma kon¬ 
kretna - biti korisna najširem krugu čitatelja svih profila, 
svima onima koji se ne žele nepripravljeni susresti sa svije¬ 
tom mračnih sila. A da nema povijesnoga vremena u kojem 
bi se taj susret mogao izbjeći, ističe, zajedno s čitavom 
crkvenom tradicijom, i Drugi vatikanski sabor, a ponavlja i 
Katekizam Katoličke crkve: »Svu ljudsku povijest 
prožirnije teška borba protiv moći mraka. Ta je borba 
započela već od početka svijeta, a trajat će, po riječi Gos¬ 
podnjoj, sve do posljednjega dana. Ubačen u tu borbu, 
čovjek se mora neprestano boriti da prione uz dobro« (GS 
37; KKK 2156). Sigurno da ova dramatika kršćanske egzi¬ 
stencije, odnosno osoban duhovni boj nisu shvatljivi bez 
uvida u postojanje i djelovanje mračnih neprijateljskih sila. 
Usvajanje ispravnih spoznaja o tome ne rađa depresijom i 
očajem nego hrabri i jača, jer samo jasna spoznaja prave 
opasnosti lišava nas neodređena i beznadna straha pred 
nepoznatim. Stoga ova knjiga ne ostavlja u mraku, strahu 
i dvojnosti, nego naprotiv, ulijeva sigurnost i pouzdanje u 
Krista, gospodara povijesti i pobjednika nad Zlim. Kako je 
naglasio i sam Petersdorff, ona nije »samo mračna zbirka 
demonske zastrašujuće povijesti, nego u svojoj konačnoj 
svrsi i knjiga utjehe koja nas ne uči klonulosti, pa i kada bi 
se na nas odjedanput sručile sve apokaliptičke katastrofe«. 


Petar Balta, urednik 



Prvi dio 

DEMONI NA POZORNICI SVIJETA 



1. Demoni danas? 


"Ne traži posvuda vraga, pa čak i tamo gdje ga nema!" 
Kako često sam za vrijeme međuraća čuo ovu primjedbu 
koja je ustvari bila prigovor upućen meni kada sam 
otpočeo s pisanjem svoje demonologije. Ne bijaše to nima¬ 
lo "aktualna" tema; socijalna pitanja ili liturgija bile su 
teme puno primjerenije vremenu! Potom je došla svjetska 
katastrofa u obliku Hitlerova rata i na koncu se pokazalo 
da se vrag i nepozvan posvuda uprisutnio, u razvalinama 
i ruševinama zločinački uništenoga svijeta, u raščerečenim 
ostacima kršćanskoga zapadnoga svijeta. Rat je mnogo 
toga razorio, ali na svu sreću, razorio je i duhovne predra¬ 
sude: odavna prisutne, neistrjebljive, naizgled prividne 
predrasude o đavlu i njegovim demonima, o njihovu dje¬ 
lovanju u svijetu, pa i o njihovu bitku i njihovu postojanju. 
Tada padoše nekima ljuske sa strahom isprepadanih očiju. 
Zar Hitler, svjetski zločinac, osim što je bio duhovno obo¬ 
ljeli luđak, nije bio i poslušnik samoga đavla, pod utjeca¬ 
jem i upravom zlih duhova: "Vođa" "zaveden" đavolom? 
Zuckmayer je nazvao Hitlera đavlom već u svojoj prvoj 
poslijeratnoj glasovitoj drami-otpora Đavolov general. 
Hitler pa đavao? Čovjek pa đavao? Ne, odgovorio je Denis 
de Rougement: to bi bila "prevelika čast za bivšega austrij¬ 
skoga kaplara". Ilije Hitler bio "sam" antikrist? Ne, samo 
"jedan od prvih prethodnika". Nastupilo je nešto poput 
buđenja iz "kolektivne opsjednutosti" i "masovne demoni- 
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je" kada se tako neslavno i iznenada urušila magična stega 
i vlast velikopruskoga Hitlerova militarizma. I što sada? 
"Mihael protiv Lucifera", glasila je nova uzrečica koju je 
Hengstenberg ponudio još 1946. godine. Na nekatoličkoj 
strani također su se uskoro oglasili, na primjer Erwin 
Reisner 1947. godine u svom djelu Demon i njegova slika. 
Laici su bili ti koji su se prvi osmjelili najuriš protiv demo¬ 
na: oni nisu pisali s učenjačkoga, teološkoga stajališta veli¬ 
ka znanstvena djela, nego su se zadovoljili, poradi nevolje 
vremena, da kroz kraće literarne oblike tumače sa strahom 
proživljenu prošlost (demonsku) i tako upozoravaju na 
ono što u budućnosti prijeti. 

U trećoj poslijeratnoj godini pojavio se u Parizu, pod 
naslovom Sotona, snažan zbornik, otprilike tridesetak 
znanstvenih radova, čiji su autori opet pretežito bili laici; a 
teolozi su opet ostali u manjini: u ulozi izdavača se javljaju 
pariški karmelićani. Ova knjiga je i na njemačkom govor¬ 
nom području izazvala pozornost, što svjedoči o narasta- 
jućem interesu za pitanja iz demonologije. Osluhnite ovo! 
Analitička, raščlanjena forma pojedinih zasebnih rečenica, s 
najrazličitijim sadržajima i vrijednostima, koji stoga nisu 
mogli voditi nikakvoj objedinjenosti, došla je ususret 
modernim nabojima određene teologije, koju se odmah 
imenovalo teologijom "apriorizma" jer se iscrpljuje u poje¬ 
dinačnoj analitičkoj kritici, a svojevrsnoj obuhvatnoj sintezi 
- nazovimo to tako - pristupa skeptički. Francuski zbornik 
radova ne predstavlja nikakvu demonologiju, ali taj zbor¬ 
nik je u svakom slučaju koristan izvor za neku buduću 
demonologiju; njegova vrijednost je prije svega u tome što 
kroz suradnju filozofa, liječnika, prirodoznanstvenika, kao 
i drugih znanstvenika laika, proširuje obzorje na neka 
podučja na kojima se dotada samo rijetko priznavao utjecaj 
demona. Jednako nadobudnim namjerama vođenje fran¬ 
cuski Švicarac Denis de Rougemont koji je svojoj knjizi, 
bogatoj duhom, stavio naslov Udio đavla (1949. u njema- 
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čkom prijevodu): udio đavla u najrazličitijim područjima, 
pa i u politici demokracije, iskreno očitovan uz pozornosti 
vrijedan moto: "Spoznaja istinske opasnosti čuva nas od 
lažnoga straha." 

Jednu od sljedećih stepenica u priznavanju djelatne pri¬ 
sutnosti "demona danas" predstavljalo je uključivanje 
publicistike i novinarstva. Iz Švicarske je došla i Đavolja 
škola (J. Štab, 1951.), simbolička škola, u kojoj se obrazuju 
naci-zločinci; a u Zapadnoj Njemačkoj skrasio je zamjenik 
glavnoga urednika Rajnskoga Merkura, Anton Bohm, svoje 
okretno novinarsko pero, kako bi u jednom malenom i 
zanimljivom članku (Epoha đavola, 1955.) "pokazao, u kojoj 
mjeri zlo djelo čovjeka u našim danima odgovara volji 
sotoninoj i tako se uklapa u lucifersku pozornicu svijeta". 
Ovaj popularnoznanstveni časopis opetovano je proširivao 
obzorje na područja svakodnevnoga života u kojima se 
događa suzbijanje utjecaja demona. Jedan drugi veliki 
novinar, koji je također bio svećenik, Pierre L’Ermite, napi¬ 
sao je zgodan roman pod naslovom Velika ofanziva sotone. 

A onda je izgleda nadošlo vrijeme kada je i teologija o 
našem pitanju, koje napokon svakako spada u njezino 
spoznajno područje, izrekla sud primjeren vremenu. 
Pojavilo se 1955. godine u svom drugom izdanju "morus- 
djelce" Đavao uzet zaozbiljno autora Ad. Rodewyka, D I, 
kojim je, kao što to i sam naslov govori, udaren posve nov 
ton u demonologiji. Nekako u isto vrijeme, 1955. godine, 
pustio je u opticaj vodeći dogmatičar Zapadne Njemačke, 
Michael Schumaus, izvadak iz svoje već ranije objeloda¬ 
njene dogmatike pod naslovom Anđeli i demoni, u kojem se 
nauk o demonima već razrađuje puno obuhvatnije nego 
što je to do tada bilo uobičajeno. Prelat Schumaus je 
također bio onaj koji je svojim odlučnim sudovima i ener¬ 
gičnim savjetima kumovao konačnu puštanju u tisak pot¬ 
pune i sveobuhvatne Demonologije, čiji se nedostatak 
osjećao u kršćanskoj, ali i u izvankršćanskoj literaturi, da bi 
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ta ista, u dvosveščanom izdanju, ugledala svjetlo dana 
1956./57. godine u Munchenu. Pisac sebe naziva laičkim 
teologom, a za to ima dobar razlog. Jer ja sam kao nekato- 
lički laik prije obraćenja istražio bez iznimke sva područja 
okultizma (ono što se danas uglavnom podrazumijeva pod 
parapsihologijom). A uz nekoliko eksperimenata tijekom 
jednoga desetljeća sam i prakticirao te stvari. Pri tome sam 
stalno nailazio na strahovite opasnosti za tijelo i dušu, a 
čija prijetnja dolazi od strane demona. No, uistinu sam ih 
pretrpio na vlastitu tijelu i vlastitoj duši sve do onoga tre¬ 
nutka kada je bila na redu katastrofa koju je otklonila u 
posljednjem času milost Božja. Ispunjen pouzdanjem, kao 
katolik, tragao sam potom kroz studij teologije za obja¬ 
šnjenjem "naučavanja o demonima". Međutim, nakon tri¬ 
naest semestara, jedva da sam pronašao nešto od onoga za 
čim sam tragao: demoni su za vrijeme predavanja bili skri¬ 
veni takoreći ispod katedre, a kada bi se netko ispunjen 
žudnjom za znanjem, usudio postaviti pitanje o demoni¬ 
ma, uzdigao bi se kažiprst upozorenja: "Ne traži posvuda 
vraga!" I tako sam još prije tri desetljeća odlučio, premda 
nisam bio svećenik, napisati prvu demonologiju. Već u to 
vrijeme držao sam to zahtjevom vremena, a budući da sam 
tijekom svoje okultističke prošlosti, ispunjene opasnosti¬ 
ma, na osobit način bio pripravljen za to, vjerovao sam da 
je to i moja dužnost. Posve prirodno, od samoga početka 
bio sam načistu s tim da je u očima nekih izgledalo kao 
neoprostiva odvažnost da se netko kao laički teolog 
usuđuje napisati jedno od standardnih teoloških djela 
(tako su to nazivali neki dobronamjerni teolozi), a za koje 
je po sebi i za sebe svojom službom bio pozvan svećenički 
teolog-profesor, da se tako izrazimo. A tu je morala biti i 
odvažnost na djelu kada se netko u vremenu kada su ana¬ 
liza i egzegeza, a to znači raščlanjena kritika, bile na vrhun¬ 
cu svoje slave, usuđuje napisati sintezu, to znači sažetak 
svih do tada učinjenih pojedinačnih analiza i djelomičnih 
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istraživanja, misleći pritom da će uspjeti ostvariti sintetički 
sažetak nakon dvotisućljetnoga postojanja kršćanstva, 
štoviše, nakon što je postavljen popriličan broj "posebnih 
pitanja" i dat odgovor na njih. Naišao sam nedavno i na 
osporavanja koja su došla s uglednih mjesta: kažu da je 
danas još uvijek "preuranjeno" pisati demonologiju. 

Neka mi bude slobodno primijetiti i sljedeće: suradnja 
laika u pitanjima iz demonologije čini mi se ne samo 
dopuštena, nego upravo neophodna. Jer ako se sva 
područja života i znanja moraju promatrati kao ona koja 
potpadaju pod demonske utjecaje, kao što to ja činim u 
svojoj Demonologiji, u još većoj mjeri nego što je to slučaj u 
već "proširenim područjima" kod Rougemonta i A. 
Bolima, ako se na primjer mora uključiti i umjetnost 
(umjetnost tona, boje i riječi), onda je po sebi jasno da se 
ovdje radi o područjima koja se sasvim sigurno ne mogu 
shvatiti kao teološki rezervati, nego koja potražuju surad¬ 
nju s laicima, koji samorazumljivo moraju imati teološko 
obrazovanje i biti spremni priznati nadređena teološka 
načela. U tom smislu može se demonologija u nekim svo¬ 
jim odsjecima shvatiti kao dio znanstvenoga apostolata 
laika, ili bi to mogla postati. 

Prošao sam kroz mnoga gorka iskustva tijekom poslje¬ 
dnjih desetljeća, počevši od priprave, pisanja, pa sve do 
objelodanjivanja svoje demonologije (još ne tako davno, 
pozitivna recenzija moga djela jednoga uglednoga profe¬ 
sora teologije bila je povučena iz tiskanja u jednom ugled¬ 
nom teološkom časopisu jer je bila "odveć pozitivna") - ali 
sve više se utire put prema većem razumijevanju demono¬ 
logije. Iste godine kada se pojavio prvi svezak moje demo¬ 
nologije, napisao je sjeveronjemački dogmatičar Brink- 
trine, u poglavlju Nauk o stvaranju, kako je kod njega nauk 
o anđelima i demonima dobio "već izrazito više prostora" 
"nego što je to slučaj u dotadašnjim udžbenicima iz dog¬ 
matike". To je u svakom slučaju bila novost koja u isti mah 



14 


DEMONI NA POZORNICI SVIJETA 


zaprepašćuje i raduje. Ilije to bila odvažnost? Hoće li naići 
na suprotstavljanja ili na sljedbenike? Laička demonologi- 
ja je nadasve zainteresirana za održavanje jasnih i 
podrobnih teoloških načela vezanih uz nauk o demonima, 
kako bi mogla svoje istraživanje demonskoga utjecaja na 
sebi vlastitim područjima dovesti u sklad s teologijom. 

Godina 1956. donijela je općenito povoljan stjecaj okol¬ 
nosti za nastanak djela iz područja demonologije. U 
Francuskoj se javio Corte sa svojim djelom koje u 
njemačkom prijevodu glasi Naš protivnik đavla, "štivo za 
opću javnost i za šire krugove". Iz Švicarske je došao kapu¬ 
cin O. Hophan sa svojim popularnoznanstvenim spisom 
Anđeo, potom Alfons Rosenberg sa svojim Mihaelom i zma¬ 
jem, a sljedećih godina Frei sa svojim promišljanjima i pri¬ 
nosima o Djelovanju tmine danas. Demoni u našoj blizini nas¬ 
lov je zbirke klimavo povezanih eseja (između ostaloga o 
nacističkoj "likvidaciji" Zidova), a proizašli su iz laičkoga 
pera Fritza Leista. Još jedan laik napisao je djelo Moći i sile 
u Novom zavjetu, što je ustvari prepravljen pretisak čisto 
egzegetskih i tada žestoko napadanih predavnja (H. 
Schlier, 19589- Iste godine objelodanjen je Svijet anđela Al. 
Winklhofera, u kojem se između ostaloga raspravlja i o 
posebnim razmišljanjima drugih autora. 

Osobito u posljednjih nekoliko godina došlo je, na svu 
sreću, do velikog povećanja broja knjiga i spisa s demono- 
loškim sadržajem, a iz pera kako svećenika tako i laika. 
Jedno od posljednjih velikih djela tiskano je 1959. godine u 
Vatikanu: nosi naslov Opsjednutost (Gli Indemoniati), a napi¬ 
sao gaje Corrado Balducci, monsinjor u Papinskom držav¬ 
nom tajništvu. Ovdje je riječ o najtežem poglavlju cijele 
demonologije. Opsjednutost, čiji pojavni oblici imaju toliko 
sličnosti s pojavnim oblicima koji se mogu zamijetiti u psi¬ 
hijatriji kod duševnih bolesnika i u parapsihologiji kod 
okultista, ovdje je osvijetljena kroz neumoljivo kritičan pri¬ 
stup prema svim usmjerenjima mogućega suglasja ili 
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razlučivanja. Rezultati govore o tome kako se psihijatrijski 
i parapsihološki fenomeni u svojim uzrocima načelno 
mogu protumačiti na naravan način, dok demonska ops¬ 
jednutost, koja ima nadnaravne uzroke, upućuje na temelj¬ 
nu razliku od duševne oboljelosti i parapsihološke iznim¬ 
ne darovitosti i to po sebi vlastitim pojavnim oblicima. U 
tom smislu se na kraju navodi nekoliko primjera iz magije 
vještica i nekoliko slučajeva opsjednutosti koji čovjeka koji 
je imalo teološki obrazovan posve sigurno neće nimalo 
zaprepastiti. 

Ali, zar se "Rim" neće prema ovim "srednjovjekovnim" 
fenomenima postaviti negativno i odbaciti ih? Prema poje¬ 
dinim nedokazanim događajima posve sigurno hoće, ali 
načelno, u trijeznom naučavanju neće. Pouzdan nauk o 
demonima sveta Crkva nije nikada zatajila; svakomu su iz 
bogate crkvene liturgije poznata mnogobrojna demono- 
loška mjesta, egzorcistička zaklinjanja i molitve za zaštitu 
od demona. Jedan osobni doživljaj me je osnažio u uvje¬ 
renju da sveta Crkva nikada ne može prema demonologiji 
zauzeti negativan stav i odbaciti je. Bio je Uskrs 1958. godi¬ 
ne kada sam se papi Piju XII. (koga sam nakon njegove 
smrti osobno nazivao "velikim"), za vrijeme posebne audi¬ 
jencije usudio uručiti drugi završni svezak svoje demono- 
logije i tom prigodom se odvažio u svojoj drskosti zamoli- 
-i ga da jednom u svojim glasovitim nagovorima progovo¬ 
ri i o demonologiji. Na to se Sveti Otac malo lecnuo, kao 
kada netko nepitan iznese molbu na način koji je protiv 
strogoga protokola, ali u velikoj dobroti odgovorio je na 
njemačkom jeziku: "Svakako, ali za takvo što bi morala 
postojati nekakva osobita prilika." No, ova prilika se 
nažalost nije nikada više pružila; točno pola godine nakon 
toga veliki papa je ušao u "Općinstvo Svetih"; ali njegova 
riječ spremnosti bila je izrečena i kao takva ostaje papinski 
zalog i za budućnost. 
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A danas? Suvremeno stanje je čini se takvo da je sveta 
Crkva gotovo prisiljena primjereno se pozabaviti pitanjima 
iz demonologije. Jer, ako će planirani ekumenski Koncil 
voditi prema susretanju s "odijeljenom braćom", kako se 
svi nadamo, onda bismo morali biti pripravni i na razgo¬ 
vor o takozvanim kontroverznim pitanjima, na sučeljava¬ 
nje teološke i dogmatske naravi. U ova pitanja u potpuno¬ 
sti spada i demonologija. Odijeljena istočna Crkva prizna¬ 
je najviše prvih sedam općih Koncila, ah ne priznaje kasni¬ 
je zapadne Koncile na kojima je, kako ćemo čuti u svojim 
načelima, dogmatski definiran nauk o anđelima i demoni¬ 
ma, a to znači daje postavljen tako da obvezuje na vjero¬ 
vanje. Ako želimo s odijeljenom braćom otpočeti razgovor 
o ovim pitanjima, onda bismo prije svega sami morali 
točnije iskristalizirati katoličku demonologiju. I ovaj spis bi 
želio pružiti svoj doprinos ovoj aktualnoj potrebi! 

Na pitanje iz našega predgovora "Demoni danas?" usu¬ 
dili bismo se u dobroj nakani odgovoriti potvrdno. 
Katolička teologija ne gleda na naučavanje o anđelima i 
demonima kao na zastarjeli mit kojega bi, u skladu sa zaht¬ 
jevima jednoga od vodećih protestantskih teologa (Bult- 
manna), trebalo "demitologizirati"; naprotiv, ona drži daje 
to do sada "tema kojoj je posvećeno premalo pozornosti" 
(mons. G. Gargitter, biskup Brixena, 1957.), koja bi u skoroj 
budućnosti mogla možda postati i gorućim problemom. 
Ah kako stvar stoji s pojedinim vjernicima? Je li za njih 
demonologija "aktualno" pitanje? Ja i na to pitanje mogu, 
na osnovi svoga osobnoga iskustva, odgovoriti u potpuno¬ 
sti potvrdno. Jer, gdje god sam tijekom nekoliko posljedn¬ 
jih godina u staroj Europi održao predavanja i govore o 
pitanjima iz demonologije (u Rimu, Beču, Madridu, 
Stockholmu, Bonnu i na drugim mjestima), pred znanstve¬ 
nicima, pred katoličkim teolozima, pred laicima, kao i pred 
protestantima, svugdje sam naišao na golem interes, oso¬ 
bito kod mladeži. No, zašto nam se nikada nisu protu- 
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mačile ove važne suovisnosti, glasilo je pitanje s prizvu¬ 
kom optužbe, zašto nas se pušta da odrastamo u svijetu 
prepunom demonskih prijetnji, a da nas se ne uputi u opa¬ 
snosti koje vrebaju i u raspoloživa protusredstva. Mladi 
teolozi su sa zahvalnošću tumačili kako im je sintetička, 
sažimajuća demonologija napokon otvorila oči za suovi¬ 
snosti svega onoga što su u raščlanjenim disciplinama i 
raščlanjenim predavanjima (iz dogmatike, morala, liturgi¬ 
je, povijesti itdj naučili osamljeno i nepovezano, a odatle 
je proizašlo i njihovo dubokosežno razumijevanje. Oni su 
shvatili tek tada u kojoj mjeri je u našem vremenu koje, čini 
se, na sebi nosi već brojne eshatološke oznake apokalip- 
ličkoga konačnoga vremena, neophodno poznavati kako 
stvar stoji s demonskim prividnim čudesima i čarolijama 
svojstvenim za antikršćansko vrijeme, pred kojim ćemo 
stajati razoružani i bespomoćni ako danas ne iskoristimo 
posljednju ili pretposljednju mogućnost da se na to pripra¬ 
vimo. Stoga se doživljava da nije baš "previše" rečeno ako 
demonologija, u skladu sa svojom dužnošću, svrati pozor¬ 
nost na lukavštine demona i na umijeća zavođenja koji 
danas, dakako, ne predstavljaju cjelokupnu stvarnost, 
nego uvijek mogućnost, ali sutra bi možda mogli postati 
veoma aktualni. 

Ljudi koji vjeruju stoje danas na putu mnogih božan¬ 
skih upozorenja koja nam dolaze od Marije, Majke Božje iz 
la Salettea, iz Lourdesa, iz Fatime, iz Sirakuze i vjerojatno 
iz nekih drugih privatnih objava. Zar bismo mogli prečuti 
da se zahtijeva unutarnje obraćenje čovjeka ako se želi 
izbjeći dolazak nove svjetske katastrofe, možda trećega 
svjetskoga rata? Zar vjerujemo da će novi svjetski rat 
demonima dati manje prilike za mahnitanje protiv nas 
nego što je to bio slvučaj u prošlom, gotovo već zaboravlje¬ 
nom ratu. Ne koristi nam ako zatovorimo oči pred onim 
što nam prijeti u budućnosti. Kukavičluk i bespomoćnost 
će je uništiti. Ali ne trebamo biti ni plašljivi ni bespomoćni 
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jer opasnost od demona nipošto nije neotklonjiva sudbina. 
Vjernici imaju sasvim dovoljno protusredstava za uspješno 
suprotstavljanje. Demonologija nam ukazuje na njih; jer 
ona nipošto nije samo mračna zbirka demonske zastra¬ 
šujuće povijesti, nego u svojoj konačnoj svrsi i knjiga utje¬ 
he koja nas ne uči klonulosti, pa i kada bi se na nas odje¬ 
danput sručile sve apokaliptičke katastrofe. 

U toj nakani neka čitatelj uzme ovu knjigu u ruke: ona 
pruža ukratko sastavljenu, ah potpunu demonologiju koja 
bi se željela obratiti što većem krugu čitatelja svih usmje¬ 
renja, sa sviješću da dva debela sveska velike demonologi- 
je, poradi sve većeg nedostatka vremena, danas više ne 
mogu biti štivo za mnoge. Ovo sažeto izdanje, koje se nala¬ 
zi pred vama, u određenoj mjeri je upotpunjeno onim što 
se, u odnosu na veliko djelo, uslijed novih spoznaja ili usli¬ 
jed kritike drugih pokazalo kao nužno poboljšanje. Poradi 
toga bi i ova nova knjiga mogla poslužiti poznavateljima 
stare knjige, a s druge strane mogla bi čitatelje "male" 
demonologije potaknuti na čitanje "velike". Sve pojedino¬ 
sti tisućustraničnoga staroga djela se po prirodi ne mogu 
prenijeti u ograničeni prostor nove knjige, a pogotovu se to 
odnosi na dugačke lance dokazivanja na temelju veoma 
brojnoga navođenja izvora. Međutim, za lakšu usporedbu, 
u ovoj ću knjizi u zagradama uvijek upućivati na stranice 
velikoga djela. 

Iz važnih razloga, koji će biti uočljivi u četvrtom 
poglavlju, osobno pišem uvijek "demonologija" i "demo¬ 
ni"; uvažavam, međutim, u doslovnim navodima i druga¬ 
čiji način pisanja. 
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Ne od nas! Naš razum nije sposoban spoznati duhovno 
niti si stvoriti predodžbu o nekakvu bestjelesnom duhu; on 
može zamjećivati samo ono stoje tjelesno i osjetilno. Zašto 
je to tako, čut ćemo kasnije kada ćemo ujedno steći iskust¬ 
vo o spasonosnoj svrsi u čijoj je službi ovakvo ograničava¬ 
nje. Ali odakle onda znamo za anđele i demone? Jedino iz 
Božje objave. Sve nadnaravne istine, koje ne možemo obu¬ 
hvatiti svojim naravnim razumskim moćima, a ukoliko su 
neophodne za ispunjenje naših zadaća ovdje na zemlji te 
za spas naše duše, objavio je Bog na temelju svoje milosti, 
a onda ih ponudio nama za "vjerovanje", Vjera je milosni 
dar Božji na temelju kojega nam ususret dolaze tajne nad¬ 
naravnoga sviieta, "misteriji", koji bi inače za nas ostali 
nedohvatljivi Jer, kao što naučava I. vatikanski koncil: 
"božanski misteriji po svojoj naravi nadilaze stvoreni 
razum u tolikoj mjeri da oni, osobito u Objavi i prihvaćanju 
vjerom, ipak poput vela zastiru upravo tu istu vjeru, te 
te ostaju obavijeni određenom tamom, sve dok smo u ovom 
smrtnom životu 'iseljeni od Gospodina: ta u vjeri hodimo, 
ne u gledanju’ (2 Kor 5,6-7). " 

Tek u vječnom blaženstvu ćemo smjeti gledati Boga i u 
njemu nadnaravna otajstva; uz pomoć vjere smijemo to 
činiti već sada na zemlji, premda samo kao kroz "veo". Jer 
ne možemo te stvari spoznati u njima samima, a uostalom, 
mi smo samo oni koji veo vjere još dodatno čine neprozir- 
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nim ukoliko pokušavamo kroz naš osjetilno ograničen jezik 
izraziti i posredovati ono što je nadsjetilno, bilo u obliku 
govora, bilo u obliku pisane riječi. To nam može uspjeti 
jedino u obliku mucanja i jedino u ljudskim i osjetilnim izra¬ 
zima koji nas prisiljavaju da Boga i duhove, anđeoski i 
demonski svijet, predstavljamo "po uzoru na ljudski svi¬ 
jet" (antropomorfno). Nekakvu drugačiju mogućnost 
izražavanja mi ne posjedujemo te stoga trebamo biti zah¬ 
valni što nam vjera u određenoj mjeri upotpunjuje nesavr¬ 
šenost razuma. Mi smijemo vjerovati, to bismo trebali sa 
zahvalnošću priznati, a ne previše govoriti o primoranosti 
na vjeru. Razum bi uistinu trebao biti "pomoćnik vjere", a 
potom bi trebao i nasljedovati njezina nadahnuća. 

Već prvom paru ljudi Bog je objavio misterije-otajstva, 
između ostaloga i one o anđelima i demonima. Ova objava 
u zemaljskom raju obično se naziva praobjavom. Njezini 
tragovi su prisutni i u vremenima nakon rajskoga vrta, u 
drevnom i modernom poganstvu, sve do naših dana. Jer u 
svakom narodu nailazimo na dobre i zle duhove, među 
kojima veoma lako možemo raspoznati prave anđele i 
demone. Oni su, međutim, kako je vrijeme odmicalo, usli¬ 
jed toga što je praobjava sve više blijedila, kao i uslijed isk¬ 
varenih nazora, postali izobličeni. Tako je došlo do brisanja 
njihovih vlastitosti i do prihvaćanja demona, koji se nisu 
odlikovali samo zlom, nego istodobno i dobrom. Na koncu 
su se ovi duhovi uzdignuli u božanstva, polubožanstva ili 
idole i zaposjeli su mjesto potisnutoga ili zaboravljenoga 
pravoga Boga. 

Upravo je ovo štovanje idola (idololatrija), najopasnije 
iskrivljeno naučavanje u poganstvu, bilo razlog što pisac 
Staroga zavjeta, kako se općenito shvaća, vođen oprezom, 
pale anđele ili demone najprije uopće ne naziva imenom 
(kao kod zavođenja u rajskom vrtu od strane "zmije"), a 
potom samo ponegdje. Time je, naime, želio izbjeći idolo- 
poklonstvo u koje je izabrani narod s vremena na vrijeme 
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upadao. Činjenica daje Stari zavjet dugo šutio o pojedino¬ 
stima naučavanja o anđelima i demonima (zbog "discipli¬ 
ne arkana", kako se to kaže) ne smije se tumačiti tako kao 
da je Izrael "naučavanje o anđelima preuzeo tek poslije 
Izlaska, od parsizma". Svakako da postoje nekakve sli¬ 
čnosti između naučavanja o anđelima Perzijanaca i Staroga 
Zavjeta; to međutim ne treba čuditi budući da je u oba 
slučaja riječ o naučavanjima koja vuku korijene iz praobja- 
ve: u prvom slučaju je riječ o neizmijenjenom, pravom obli¬ 
ku; u drugom slučaju radi se, međutim, o manje-više izmi¬ 
jenjenom obliku. Osim toga, "moraju se za kasnije vrijeme 
(Staroga zavjeta) prihvatiti nove objave" čiji je "organ, 
nakon njih nekoliko, mogao biti i prorok Daniel". 1 

Sasvim je sigurno novu i završnu objavu o anđelima i 
demonima dao sam Krist Gospodin, "zato se pojavi Sin 
Božji: da razori djela đavolska" (1 Iv 3,8). Božanski 
Spasitelj je praobjavu, koja je na razne načine izobličena i 
zaboravljena, iznova obnovio, upotpunio i doveo do 
konačnoga dovršetka: u Kristu je svaki pojedini "misterij", 
koji nam je potreban za spasenje i koji ne možemo obuh¬ 
vatiti vlastitim razumom, objavljen kao "misterij kršćanst¬ 
va". Nekakve nove objave više nisu moguće: "poklad 
vjere" (depositum fidei), koji dolazi od Krista i apostola, u 
svojoj je potpunosti zatvoren. Ovaj poklad vjere je među- 
lim pohranjen prije svega uNovoomzavjetu Svetoga pisma 
i u usmenoj Predaji (koja se naziva "Tradicijom"), a obad¬ 
voje autentično tumači i naviješta crkveno učiteljstvo. 
Pritom se, u skladu s potrebama vremena, određene točke 
ovoga poklada vjere mogu snažnije naglasiti ili se mogu 
uzdignuti na razinu konačne dogme. 

U Novom zavjetu je Božanski Spasitelj veoma često i 
veoma otvoreno progovarao o sotoni, demonima i njihovu 
djelovanju. To je osobito slučaj prilikom egzorcizama, istje¬ 
rivanja đavla iz opsjednutih ljudi. Također su apostoli u 
svojim poslanicama često pisali o zlim duhovima, o idoli- 
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ma i o antikristu kao sredstvima sotone. Tajnovito Otkri¬ 
venje svetoga Ivana opisuje apokaliptičko bješnjenje soto¬ 
ne na svršetku svijeta Ali, pozornost! Novi zavjet nipošto 
nije udžbenik, a nije ni rasprava iz teologije ili demonolo- 
gije. Objava Krista nije u potpunosti sadržana u Novom 
zavjetu, nego mora biti upotpunjena kroz usmenu Predaju. 
Činjenica je da nije moguće napisati nekakvu demonologi- 
ju samo na osnovi podataka iz Novoga zavjeta. Ovaj 
pokušaj je doduše poduzet nedavno za vrijeme tjedna 
jedne katoličke visoke škole, ali sa žalosnim rezultatima. 
Donosile su se, naime, veoma "iskrivljene" tvrdnje o 
"osobnosti" demona i njihovu tobožnjem "uništenju", a 
sve samo na osnovi svjedočanstava iz Novoga zavjeta, bez 
imalo pripomoći crkvenoga nauka koji se upravo mora 
oslanjati na usmenu tradiciju. 

Na putu određenoga približavanja protestantizmu (i u 
političkim odnosima u okviru njemačkoga gibanja usmje¬ 
rena protiv Hitlerove tiranije) očitovala se gdjegdje na 
katoličkoj strani povećana revnost, čak i prevelika revnost 
u tumačenju Biblije (egzegezi), kao da bi se trebala steći 
prednost koju je protestantska egzegeza, kako se vjeruje, 
već imala na svojoj strani. Sada je međutim jedini izvor za 
protestantsku teologiju, koji se nimalo ne može osloniti na 
crkveno naučiteljstvo, "Riječ sama", "Biblija": to je staja¬ 
lište koje za nas nije prihvatljivo, ah na koje bismo mogli 
biti pritiješnjeni, ako se budemo u svemu htjeli uspoređi¬ 
vati s protestantskim modelom u tumačenju Biblije koji je 
"čista" egzegeza, a ne budemo kritički uzeli u obzir i 
usmenu tradiciju. Mogla bi se javiti opasnost svojevrsnoga 
"semi-protestantizma", opasnost s kojom ozbiljno valja 
računati, a s kojom se, što sasvim sigurno i znam, i ozbilj¬ 
no računa. Bila je to jedna od briga Pija XII. u posljednjem 
mjesecu njegova života. 

Sveto pismo za nas katolike nije jedini izvor, a osobito 
nije jedini izvor kada se radi o demonologiji. Tome u prilog 
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govore već prvi crkveni oci i crkveni pisci koji u pojedino¬ 
stima ocrtavaju daleko opširniju sliku o demonima i njiho¬ 
vu djelovanju nego što se to može izvesti iz samoga 
Novoga zavjeta. Oni su se mogli osloniti, osim na usmenu 
tradiciju, i na vlastita iskustva i eksperimente prvih kršća¬ 
na. U lom pogledu u drugom stoljeću sveti Justin Mučenik 
i Tertulijan svjedoče kako je svaki običan kršćanin bio spo¬ 
soban s uspjehom izvoditi egzorcizme usmjerene protiv 
demona. Svi crkveni oci, kako zapadni, sa svetim Augusti- 
nom na čelu, tako i orijentalni, s Origenom i velikim nizom 
njegovih prijatelja, neprestano pišu o demonima. Na osno¬ 
vi velikoga stupnja njihova suglasja proizlazi velik stupanj 
vjerničke sigurnosti njihovih pogleda, koji na osnovi jed- 
nodušnosti i istovjetnosti iskaza mogu poprimiti karakter 
svojevrsne objavljene istine. 

U ranom kršćanstvu i u vrijeme crkvenih otaca demo- 
nologija se u konačnici nije očitovala kao prijeporno pita¬ 
nje, nego kao poklad vjere povjeren zajednici, kako kleru 
tako i svim kršćanima. O tome bi se povela riječ samo u 
iznimnim prilikama i na njega bi se pozivalo samo kao na 
nešto općepoznato. Nije se, međutim, nastojalo iz pojedi¬ 
nosti i iz ne uvijek usuglašenih pogleda sastaviti kritički 
utemeljeno naučavanje. Stanje se je promijenilo u vrijeme 
srednjovjekovnih heretika, osobito katara i albigeneza, koji 
su kao pripadnici dualističkoga maniheizma od demono- 
logije napravili problem i prijeporno pitanje, razvijajući 
upravo nevjerojatnu zabludu o sotoni i njegovim demoni¬ 
ma, o čemu će još biti riječi. Time je sveta Crkva bila prisi¬ 
ljena, nasuprot ovim heretičarima, definirati katoličku isti¬ 
nu u svečanom dogmatskom obliku. Na sveopćem četvr¬ 
tom Lateranskom koncilu godine 1215. godine, u glasovi¬ 
tom prvom poglavlju (Firmiter) tumači se: "Đavla i ostale 
demone Bog je stvorio po prirodi za dobro, a zlima su 
postali sami od sebe. - Čovjek je također sagriješio zahva¬ 
ljujući đavoljem zavođenju." 
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Nije to bilo prvi put daje jedna dogma nastala kao reak¬ 
cija usmjerena protiv krivoga naučavanja. Hereze su često 
bile poticajem za definiranje određene dogme: tako se je 
dogodilo iznova i na Tridentskom koncilu gdje je 1546. 
godine definirana druga dogma iz demonologije o "đavo¬ 
ljoj sili" sve od Adamova grijeha, a bila je usmjerena protiv 
krivoga naučavanja Martina Luthera, Ove dvije dogme o 
postojanju i o djelovanju demona do danas su jedine 
dogme koje spadaju u demonologiju; preostale dogme bile 
su samo svečano potvrđivanje istina vjere osnovanih na 
Svetome pismu i usmenoj tradiciji. Obadvije dogme stoga 
posjeduju najviši stupanj vjerske izvjesnosti: one su defide 
divina et catholica. 

Na osnovi ovih dviju dogmi, koje su u službi vjere, tek 
je, najprije u skolastici u trinaestom, četrnaestom i petna¬ 
estom stoljeću, osobito doprinosom svetoga Tome 
Akvinskoga i dominikanske tomističke škole, a nakon toga 
u poslijetridentskom vremenu u šesnaestom i sedamnae¬ 
stom stoljeću, osobito doprinosom Suareza i isusovačke 
škole, izgrađeno veliko zdanje jasno raščlanjenoga nauča¬ 
vanja o demonima. Ono je ostalo sve do naših dana uzor za 
nasljedovanje. Jer već u osamnaestom stoljeću sručila se 
nad Europu, u duhovnom i političkom smislu, pustošeća 
katastrofa racionalističkoga prosvjetiteljstva, koja je prodr¬ 
la i u Crkvu, a teologiju je zaslijepila i gotovo cijelo jedno 
stoljeće odvela na stranputicu. Ovako se oglasio 1776. 
godine u Munchenu teatinac don Ferdinad Sterzinger u 
jednom "akademskom govoru": "Naše prosvijećeno doba, 
u kojem se čini da su znanosti dosegnule najviše vrhunce, 
više ne trpi nikakve predrasude." Među ove predrasude 
ubrajalo se i djelovanje demona i njihova borba protiv 
čovječanstva na zemlji, a u isto vrijeme se još uvijek neka¬ 
ko priznavalo postojanje nekakva "za pakao prikovanoga" 
đavla. Najdulje je bjesnilo prosvjetiteljstvo na njemačkom 
govornom području (jozefinizam u Austriji, Montgelas u 
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Bayernu, Febronius u Rheinlandu). U romanskim zemlja¬ 
ma, osobito u Španjolskoj i Italiji, nikada u potpunosti nije 
propao misaoni svijet skolastike i tomizma te je omogućio 
katoličku restauraciju. Radi se o ponovnom uspostavljanju 
i obnavljanju teologije u obliku neoskolastike i neotomiz- 
ma. U Njemačkoj je uz Tubingešku školu bio djelatan oso¬ 
bito Matthias Joseph Scheeben, koji je konačno nadvladao 
prosvjetiteljstvo u teologiji i tako odveo njemačku restau¬ 
raciju teologije u pobjedu. Ovo ponovno uspostavljanje 
odnosi se doduše na sva područja teologije, pa i na 
naučavanje o anđelima i demonima. Scheeben, nažalost, 
ipak nije u praksi uspio, upravo u pogledu ovoga posl¬ 
jednjega: naučavanje o demonima i dalje je na teološkim 
fakultetima ostalo kao pastorče, sve do najnovijih vreme¬ 
na. U njegovoj rajnskoj domovini ime Scheeben jedva da 
izaziva ikakav odjek, a u teološkim raspravama stječe se 
doživljaj kako se kroz strastvenu obranu zastarjele skola¬ 
stike upućuje na moderne - na Heideggera. 

Ne, knjiga koja je pred vama ima druge izvore: Heide- 
gger, egzistencijalist, koji "kada je riječ o razmišljanju o 
bogu, više voli šutjeti", za nas ne predstavlja nikakav uzor, 
ni u znanstveno-teološkom, ni u jezičnom pogledu, premda 
ga i u katoličkim krugovima u oba pogleda neki oponašaju 
i navode. Usuđujemo se u našoj demonologiji nastaviti 
ondje gdje je ona utemeljena, a potom prekinuta, u skola¬ 
stici i u poslijetridentskoj teologiji (kod svetoga Tome i kod 
Suareza, da nabrojimo samo ove tipične predstavnike). Ne 
želimo zaobići ni Scheebena, obnovitelja naučavanja o 
demonima, te se osobito koristimo novom literaturom iz 
demonologije, prepunom obećanja, koju smo spomenuli u 
prvom poglavlju, a koju nismo mogli uzeti u obzir u velikoj 
demonologiji budući da se je pojavila tek kasnije. Sve to 
nećemo predstavljati nekakvim teško razumljivim, 
naučenjačkjm stilom (po uzoru na Heideggera), nego jezi¬ 
kom koji bi trebali razumjeti širi krugovi. Pritom ćemo izb- 
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jegavati i tuđe znanstvene riječi, koliko to bude moguće, ili 
ćemo ih prevesti. 

Glavni izvori za naše izlaganje, osim Svetoga pisma, 
ostaju obadvije, za sada jedine, dogme o postojanju i djelo¬ 
vanju demona. Time je dakako o demonima izrečeno samo 
ono najvažnije. Spekulativna teologija, međutim, ima, kao i 
demonologija, mogućnost da iz dogmi izvuče takozvane 
"teološke zaključke" koji se ipak mogu prosuditi kao "teo¬ 
loški izvjesni". Odatle se nadalje otvara široko polje speku¬ 
lativnih sentencija i slobodnih mišljenja koja se mogu vrjed¬ 
novati prema njihovu teološkom utemeljenju kao "općenito 
priznati" ili barem kao "vjerojatni". Ovu najdonju razinu 
zauzimaju privatna, ah podnošljiva mnijenja. Ona u demo- 
nologiji, koja je u određenoj mjeri još uvijek u stadiju razvi¬ 
janja, mogu odigrati pozornosti dostojnu ulogu ako se 
shvate kao prijedlozi i hipoteze za raspravu, izgrađene na 
temelju osobnih eksperimenata. Kao pomoćni argument 
valjane su i privatne objave koje se, poglavito u demonolo- 
giji, ne bi smjele isključivati: ukazanja u Lourdesu i Fatimi 
također su bile "samo" privatne objave. Demonologija je u 
nekim poglavljima još uvijek novootkrivena zemlja: ne 
smije se nijedno dopušteno sredstvo ostaviti neprokuša- 
nim, kako bi se u ovoj novootkrivenoj zemlji utrle plodono¬ 
sne staze. Makar se u ovom znanstvenom pionirskom 
poslu i njegovim pojedinostima katkada može raditi samo 
o pipajućim pokušajima, oni se nipošto ne bi trebali jedno¬ 
stavno otkloniti kao "subjektivna procjena". Oni su 
promišljeni tako da ukazuju na budućnost kao "radne 
hipoteze", koje rado prepuštam demonolozima koji će 
nadoći. 
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Anđeli su prvijenci Božjega stvaranja. Zašto su oni stvo¬ 
reni? I zašto je uopće Gospodin Bog stvorio stvorenja? 
Ovdje nailazimo na misterije koje razum sam po sebi ne 
može obrazložiti. Crkveno učiteljstvo nam priskače u 
pomoć s dogmatskom formulacijom na spomenutom I. 
vatikanskom koncilu: Stvoritelj je "stvorio svijet radi slave 
Božje". Već je sveti Ivan Damaščanski (nakon 742. g.) napi¬ 
sao: "Dobri, predobri Bog se nije zadovoljio s razmatra¬ 
njem samoga sebe, ne, u preobilju svoje ljubavi On je želio 
da nešto postane, da otpočne svoje dobročinstvo kako bi 
sudjelovalo u njegovoj dobroti." A na istom Vatikanskom 
koncilu doslovno je ponovljena dogmatska formulacija već 
ranije spomenutoga Četvrtoga lateranskoga koncila iz 
1215. godine o stvaranju anđela: Bog je u svojoj svemo- 
gućnosti "istodobno na početku vremena obadvije vrste stvo¬ 
renja, duhovno i tjelesno iz ničega stvorio, naime anđele i 
svijet". 2 

Stvaranje "iz ničega "je za ljudski razum iznova i iznova 
teško razumljivo. Pod tim se podrazumijeva da je svemo¬ 
gući Bog Stvoritelj jedino putem vlastite riječi, putem čisto 
duhovnoga čina volje, na mjesto apsolutnoga ništavila 
uspostavio bitak stvorenja, a da se pri tome nije poslužio 
nikakvim preddanim tvorivom. Jer pretpostaviti tvorivo, 
koje bi postojalo uz jedinoga Boga ili izvan njega, bilo bi 
ravno protuslovlju u sebi. Jedinstvenost Boga apsolutno 
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isključuje postojanje bilo kakva "nečega" prije samoga čina 
stvaranja. Međutim, stvaranje samo po sebi također je 
ograničeno Božjomjedinstvenošću na odlučujući način. Jer 
"Bog ne može stvoriti nekakvoga drugoga Boga". Ova 
tvrdnja svetoga Tome na prvi pogled zapanjuje, ali ona tek 
mora biti osvijetljena razumom koji logički razmišlja. "Ja 
sam Gospodin, Bog tvoj, ne imaj drugih bogova osim 
mene", tako glasi prva od deset Božjih zapovijedi. Kada se 
to primijeni na stvaranje anđela, onda to znači da se 
anđelima ni u kom slučaju ne može pripisivati nekakva 
izjednačenost s Bogom. Svekolika stvorenja bez ikakve 
iznimke nužno moraju postojati na nesavršen način, a jedi¬ 
no je Bog savršen u svojoj jedinstvenosti. To vrijedi i za 
prvijence stvaranja. Bitak stvorenja je samo sličan (analo¬ 
gan) Božjemu bitku, ne može se raditi o istobitnosti. 
Fundamentalna različitost između dva načina postojanja je 
u tome što je nestvoreni Bog u sebi vječan i apsolutan bitak, 
dok je stvorenje u činu stvaranja zadobilo dodijeljeni mu 
relativni bitak, koji bi mu u svakom trenutku Bog mogao 
opet oduzeti. Ova nesavršenost u bitku uvjetuje nesa¬ 
vršenost u svim područjima stvaranja, nasuprot savršenom 
Bogu - Stvoritelju. To, dolazi do izražaja i u tome što stvo¬ 
renja nikada ne mogu dosegnuti Božju jednostavnost i uje¬ 
dinjenost: štoviše, ona moraju biti nužno sastavljena na 
raznorazne načine i moraju se razlikovati u stupnju. 

"Duhovna stvorenja" su 1215. godine u koncilskim za¬ 
ključcima nazvana anđelima. To za razum prouzrokuje 
nove poteškoće: kako bi si razum mogao predočiti nekak¬ 
voga duha? Samo je jedno sigurno: anđeo kao duh ne može 
biti savršen u tolikoj mjeri u kojoj je to Bog, kao apsolutno 
čisti Duh. Naglašavanje ovoga važnoga razlikovanja izazi¬ 
valo je česte nesporazume kod crkvenih otaca (pa i kod sve¬ 
toga Augustina) kada su anđelima, za razliku od apsolutno 
bestjelesnoga Boga, pripisivali nekakvu vrstu tjelesnosti, 
nekakvo nježno, u neku ruku "duhovno" tijelo. Odatle se 
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ne smije izvlačiti pogrješan zaključak kao da su crkveni oci 
u naučavanju o anđelima debelo zabludjeli i kao da je to 
naučavanje plod tek kasnijih Koncila. Ivan Damaščanski, 
jedan od kasnih crkvenih otaca, na dobar način sažima nji¬ 
hovo pravo mišljenje kada piše: anđeli su "bestjejesni i 
nematerijalni", ako ih međutim usporedimo s Bogom, još 
uvijek su "u svojoj pojavi tvarni i zamjetni". "Istinski best- 
varan i bestjelesan je upravo jedino božanski način posto¬ 
janja." Danas se bestjelesnost i duhovnost anđela doduše 
još uvijek ne smatra definiranom dogmom, nego se na to 
gleda u najmanju ruku kao na teološki sigurnu sentenciju, 
čije bi nijekanje predstavljalo smionu teološku zabludu. Mi 
smo, međutim, kao osjetilno uvjetovani ljudi, prisiljeni best¬ 
jelesnost anđela sami sebi predočiti u nekakvim antropo- 
morfnim oblicima, koje oni po svojoj naravi ne posjeduju, 
ah koje bi mogli poprimiti (a i morali bi) u slučajevima kada 
se kao Božji glasnici beziznimno ukazuju pred našim 
zemaljskim očima. 

U orijentalnoj Crkvi, netom pred njihovo odjeljivanje od 
Rimske crkve (oko 1050.), M. Psell je anđelima pripisivao 
nježno eterično tijelo. Ortodoksna, međutim, teologija 
jedva da je otišla dalje od naučavanja o anđelima koje je 
Izložio Psell. Stoga je u jednom članku A. Frank-Duquesne 
u pariškom zborniku Sotona, koji sam spominjao i u 
Predgovoru, iznio u neku ruku zaprepašćujući prijedlog 
da se ni na katoličkoj strani ne bi trebala previše naglaša¬ 
vati bestjelesnost anđela: njezino nijekanje bi doduše pred¬ 
stavljalo smionu teološku zabludu, ali bi s druge strane 
njezino naglašavanje postavilo "novu zapreku na put 
ponovnoga pomirenja između istočne i zapadne Crkve". 
Činjenice govore o tome da bi ovaj problem mogao postati 
aktualan sada kada se ide prema ostvarenju ekumenskoga 
koncila, koji je planirao papa Ivan XXIII. Ipak, sa sigur¬ 
nošću se može kazati da će jedan takav konformistički 
mirotvorni prijedlog, uza svu razumski iskazanu naklo- 
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nost, teško biti prihvaćen. Jer na osnovi u međuvremenu 
promulgirane enciklike Humani generis Pija XII. od 12. 
kolovoza 1950. godine, mogao bi se Frankov prijedlog oci¬ 
jeniti kao "krivi irenizam" protiv kojega se kaže: "ne smije 
se vjerovati, kao da bi se s onima koji su izvan Crkve u 
zabludi moglo postupiti drugačije, nego da im se iskreno 
priopći potpuna istina Crkve" (I 21-22). 

Anđeli nisu stvoreni u jednini, nego u jednoj za nas 
nezamislivoj množini, /ednost pripada jedino Bogu a isto 
tako i jednostavnostijedinstvenost. Stoga se anđeli po pri¬ 
rodi međusobno razlikuju i raščlanjeni su u tri takozvane 
hijerarhije, a u svaku od njih spadaju tri anđeoska kora. 
Općenito uzeto, to ne spada u "nauk vjere u pravom smis¬ 
lu", ah je to ipak siguran nauk, koji je u Crkvi općenito 
prihvaćen". ! Za nas je važno raspoređivanje anđela prema 
rangu jer je ono prisutno i kod palih anđela. Kao što posto¬ 
je visi i niži anđeli, jednako tako postoje i moćniji i manje 
moćni demoni. 

Anđeli su, kako naučava dogma iz 1215. godine, stvore¬ 
ni "na početku vremena". To, međutim, ne znači da oni kao 
bestjelesni duhovi baš u potpunosti podliježu vremenu, da 
su podčinjeni neprestanom smjenjivanju vremena, da su, 
dakle, ovladani vremenom. Prije će biti da se oni nalaze 
-"između vječnosti i vremena", a s posljednjim dolaze u 
doticaj jedino kada u njemu sprovode nekakve djelatnosti; 
oni, dakle, stoje u određenoj mjeri na obali vremenskoga 
tijeka, koji neprekidno protječe, i u taj tijek stupaju jedino 
kada to od njih zahtijevaju njihove djelatnosti i njihovi 
zadaci. S vremena na vrijeme oni bi morali "čekati" sve 
dok protok vremena ne donese u vidokrug onaj (budući) 
događaj s kojim im je određeno stupiti u povezanost. Ali, 
u međuvremenu, oni bi mogli prebivati u jednoj vrsti rela¬ 
tivne vječnosti, nekakvu međustanju, kojem su teolozi 
nadjenuli ime aevum. 
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U odnosu spram prostora anđeli također zauzimaju 
nekakvo međumjesto. Prema općenitu shvaćanju, oni su 
stvoreni istodobno s tjelesnim svijetom. Ali oni nisu trajno 
navezani na prostor niti se prostorom (definitivno) mogu 
opisati, nego s njim dolaze u doticaj prigodom izvršavanja 
određene djelatnosti. Nakon njezina dovršenja, oni se 
povlače natrag u relativnu oslobođenost od prostora, a da 
ipak ne stoje apsolutno iznad prostora, kao što je to slučaj 
s Bogom, koji je sveprisutan. Sveprisutnost ne spada, na 
anđele jer kada su djelatni u prostoru ili kada bi to morali 
biti, to će moći jedino ako se nalaze na određenom mjestu. 
Sada se, međutim, može razlikovati širina dosega anđeo¬ 
skoga djelovanja, a to se čini na temelju stupnja njihove 
naravne savršenosti; uslijed toga su i prostori, s kojima oni 
dolaze u doticaj prigodom svoje djelatnosti, veći ih manji, 
sve do određenoga vrhunca, ali nikada nije bezgraničan. U 
suprotnom bi anđeli bili sveprisutni, a to nijednom stvo¬ 
renju nije moguće. Moguće je zamisliti da jedan anđeo 
mora prigodom svoje djelatnosti biti u doticaju s više 
međusobno udaljenih mjesta kada, na primjer, kao anđeo- 
čuvar želi istodobno skrbiti za međusobno udaljene posje¬ 
de svoga štićenika. On se u tom slučaju može "munjevito", 
ali ipak uz potrošnju vremena, prenijeti s jednoga mjesta 
na drugo, ne koristeći pritom međuprostor između dvaju s 
kojima je u doticaju, ako to ne želi. Na jednom mjestu ne 
može se istodobno nalaziti više anđela, osim ako svaki na 
njemu vrši "jednu posebnu djelatnost", kao što to može 
biti slučaj kod palih anđela kod kojih i duhovna duša kao 
životno počelo ostaje prisutna ujedno s demonima. 

Prilikom svojega djelovanja anđeli se pokreću sami, a za 
to im je dostatna samo njihova volja; na taj način, oni bi 
mogli pokretati, pod određenim pretpostavkama, i druge 
duhove, ali prije svega materiju, premda nije riječ o neo¬ 
graničenu pokretanju, kao da se radi o "sveukupnoj moći 
zemlje". Smije se prihvatiti da je na anđele prenijet odre- 
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đen stupanj vlasti nad tjelesnim svijetom s kojim su isto¬ 
dobno stvoreni: vjerojatno svojevrsno pravo nadziranja. 
Svejedno, za ovo prihvaćanje nedostaju sigurne uporišne 
točke; kada je riječ o iskazima o naravnim vlastitostima 
anđela, onda se radi o slobodnim mišljenjima koja, 
različito kod različitih teoloških škola, izgledaju prihvatlji¬ 
va na temelju autoriteta njihovih zastupnika: mi ovdje 
nasljedujemo (uzimajući u obzir i druga mišljenja) autori¬ 
tet svetoga Tome. Onje u jasnoj spekulaciji obradio ono što 
se na temelju objave u svakom slučaju nameće kao 
konačan teološki zaključak ili što se na razumski način 
može upotpuniti (I 25-33). 

U naravne vlastitosti anđela spadaju i njihove duhovne 
sposobnosti: njihova naravna spoznajna djelatnost i njiho¬ 
va naravna voljna djelatnost. Anđeli i ovdje zauzimaju 
svojevrsno međumjesto: jer, sjedne strane, oni nisu svez¬ 
najući kao što je to slučaj s Gospodinom Bogom, koji je 
sama Mudrost, dok su intelekt i volja anđela realno 
različiti od njihove biti; s druge strane, anđeli, kao čisti 
duhovi u relativnoj oslobođenosti od vremena i prostora, 
nisu određeni da naravno znanje o drugima stječu na 
mukotrpan način iz "iskustva", kao Stoje to slučaj s kasni¬ 
je stvorerjim čovjekom. Štoviše, kako naučava najveći broj 
teologa, može se prihvatiti da su anđeli "od samoga 
početka, od stvaranja", u neku ruku kao "miraz prirode", 
istodobno dobili ideje i pojmove za sve stvari s kojima im 
je određeno stupiti u povezanost. Intelekt anđela je poput 
"ispisane ploče" koja je u potpunosti ispunjena s idejama 
prilikom stvaranja tako da anđeli ne skupljaju pojedina 
iskustva, poput nas, iz kojih bi onda morali izdvajati ono 
opće i zajedničko i dalje na tom putu postupno izgrađivati 
napokon pojmove i ideje. Prije će biti da anđeli dohvaćaju 
bit stvari na intuitivan način, u neku ruku "jednim pogle¬ 
dom" i nepromjenjivo, tako da u naravnoj spoznaji anđela 
ne može nastati nikakva istinska zabluda. Svejedno posto- 
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je važne granice za spoznaju anđela: oni ne posjeduju ni 
sposobnost da gledaju budućnost ni takozvanu sposobnost 
da "gledaju srca", tajne misli drugih stvorenja. Obadvije 
sposobnosti su pridržane jedino za Boga, Sveznajućega. 
Odatle proizlazi da bi se anđeli morali poslužiti takozva¬ 
nim anđeoskim jezikom ukoliko žele stupiti u međusobnu 
povezanost, a pod tim se misli na čin volje posredstvom 
kojega se anđeli uzajamno "dozivaju" i, kada to žele, stav¬ 
ljaju svoje misli na raspolaganje. Treće ograničenje naravne 
spoznaje anđela odnosi se napokon na nadnaravne tajne 
koje se mogu dohvatiti jedino u vjeri ako im se one objave. 

Sa spoznajnom sposobnošću nerazdvojno je povezana 
sposobnost volje. Anđeli se odlikuju slobodnom voljom: to je 
drevni crkveni poklad vjere. Slobodna volja predstavlja 
krunu naravnoga stvaranja budući da s njom anđeli (a 
kasnije i čovjekova duša) dospijevaju do visoke pa i najviše 
sličnosti sa Stvoriteljem, a da ipak ne budu istovjetni s 
Bogom: jer Gospodin Bog sa svojom slobodnom voljom 
može se opredijeliti samo za dobro, a nesavršena stvorenja 
se mogu opredijeliti i za zlo. Sa slobodnom voljom je 
također upotpunjena i naravna osobnost anđela. Danas je 
neophodno ovo istaknuti jer "neki o tome raspravljaju kao 
da anđeli nisu osobna stvorenja", kako je to Pio XII. morao 
s prijekorom ustanoviti u svojoj enciklici Humani generis, 
svrstavajući to u teološke "novotarije". O osobnom karak¬ 
teru palili anđela također su izrečene mnoge "iskrivljeno¬ 
sti", kako smo to već izložili u prethodnom poglavlju. 

Volja "slijedi intelekt", a intelektualne spoznaje služe 
volji kao motiv za djelovanje. Budući da intelekt anđela u 
jednom intuitivnom činu bez ikakve sumnje i zablude pro- 
zire sve samo moguće motive za djelovanje i sve posljedice 
jedne odluke, onda za slobodnu volju, koja potpada pod 
određenje ponuđenih motiva za djelovanje, kasnije ne 
može postojati nikakav nov, još nespoznat motiv, koji bi je 
mogao skloniti na mijenjanje prvotne odluke. Opoziv i 
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kajanje su pritom isključeni. Odluke anđela su vječne, 
nepromjenjive i neopozive. 

To će se uskoro očitovati kod takozvanih "proku- 
šavanja anđela". Jer anđeli nisu bili stvoreni za određenu 
naravnu, nego za nadnaravnu svrhu, za vječno promatran¬ 
je Boga u nebeskom raju. Za postizanje ove svrhe njima je 
potrebna milost, koja im je bila dodijeljena, prema općeni¬ 
tom shvaćanju, istodobno prilikom stvaranja kao "spaso¬ 
nosna milost", kako bi bili pripravljeni za nebesko 
blaženstvo. U svrhu priprave trebalo je poslužiti i 
određeno vrijeme ćudorednoga prokušavanja kada su 
anđeli trebali dokazati stoje ono što žele učiniti s vlastitom 
slobodnom voljom. "Prokušavanje anđela" je općenito i 
pouzdano naučavanje, ah navođene su različite pojedino¬ 
sti o sadržaju toga prokušavanja, o čemu ćemo pobliže 
govoriti odmah u sljedećem poglavlju. Ishod je ovoga 
prokušavanja bio takav daje "najveći dio" anđela u njemu 
uspio i odmah zadobio vječno blaženstvo, koje se više ne 
može izgubiti, dok je manji dio slobodnu volju zloupotrije¬ 
bio i suprotstavio se Bogu. Tako je došlo do odjeljivanja 
"dobrih" anđela od otpalih "zlih" anđela, odnosno demo¬ 
na (I 8 45). 
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Kada se povede razgovor o demonima, grijehom otpa- 
lim "zlim" anđelima, često se - s vremena na vrijeme i od 
strane vjernika - postavljaju tjeskobna pitanja: kako stvari 
stoje s tajnom zla u svijetu? Zašto Bog nije spriječio grijeh 
anđela ili zastoje stvorio anđele za koje je unaprijed morao 
znati da će otpasti? Tko su, dakle, demoni? Na sva ova 
pitanja i mogu se u vjeri pružiti umiruiući odgovori ! 


Tajna zla 

To je istinski misterij: "mysterium inquitatis", tajna zla 
kako to naziva sveti Pavao u 2 Solunjanima 2,7: "Za ljud¬ 
ski um to je apsolutno nespoznatljivo." Sveto pismo nas 
poučava kako Bog ne može biti "uzročnikom zla"; jer na 
koncu stvaranja (Post 1,31) kaže se: "I vidje Bog sve što je 
učinio, i bijaše veoma dobro." S pravom egzegete ovdje 
primjećuju svojevrsnu objavu Svetoga Duha kojom se kaže 
da Bognije začetnikom zla. Tridentski koncil je ovaj članak 
vjerovanja svečano definirao kao dogrnu. Bog se ne može 
odvratiti sam od sebe, kao što se to događa u zlu, odnosno 
u grijehu. 

Ako, međutim, Bog, koji je apsolutni bitak, nije 
uzročnik zla i ako je analogni bitak stvorenja stvoren kao 
"veoma dobar" i kao onaj koji nije "zao", u tom slučaju 
ćudoredno zlo ostaje izvan svakoga bitka. Ovakav kona- 
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čan zaključak je već veoma rano izvučen: zlo se može shva¬ 
titi jedino kao svojevrsno "ništa", ili kao nešto "neposto¬ 
jeće", kao određeni non ens, odnosno me on! U povijesti teo¬ 
logije ovakvo se pojmovno određenje zla veoma često 
uzdizalo, osobito u otklanjanju određenih heretičkih pro- 
tumišljenja, onih koja su dolazila iz pogansko-perzijskoga 
dualizma, koji se u patrističko vrijeme u trećem i četvrtom 
stoljeću u velikoj mjeri proširio u obliku maniheizma, a 
maniheizam je naučavao postojanje dviju samostalnih, 
usporedno postojećih supstancija, supstancije dobra i sup¬ 
stancije zla. Nasuprot tome, crkveni oci su neprestano 
iznova naglašavali kako zlo nije "nikakva supstancija": u 
ovoj je stvari osobito mjerodavan svgti Augustin budući da 
je on sam prije vlastita obraćenja devet godina bio manihe- 
jac. Međutim, u nekršćanskoj filozofiji može se također 
veoma rano naići na slična pojmovna određenja koja se 
pričinjaju kao odjekivanja svojevrsne praobjave. Tako je 
Plotin, začetnik neoplatonizma, nazvao "prazlo" jednim 
"nepostojećim" (me on), nikakvom "supstancijom za sebe.", 
a Bog ga nije stvorio. U takvu duhu piše poganski neopla- 
toničar Proklo vlastito djelo o zlu. 

Bog nije stvorio zlo i zlo nema nimalo vlastitoga bitka. 
Međutim, na nekakav način mora se spoznati i na nekakvu 
mjestu mora biti shvatljivo, u suprotnom se o njemu ne bi 
moglo uopće govoriti. Zlo se može spoznati "posredstvom 
dobra", "kao što se sjena spoznaje posredstvom svjetlosti”, 
odgovorio je na to pitanje svet Toma. Jer zlo se može 
učiniti vidljivim samo na dobru, kao izobličen i škodljiv 
nametnik, bez vlastita života, kao "nedostatak" dobra ili 
uopće kao "oplijenjenje" dobra - kao što je "sljepoća 
moguća i shvatljiva samo kao oplijenjenje očinjega vida". 
Ćudoredno zlo širi se poput nametnika na dobru: moguće 
ga je zamisliti jedino u okviru slobodne volje stvorenja, 
koja je po naravi promjenjiva, a to znači da je i podložna 
grijehu. U određenu smislu može se na osnovi toga dobro 
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nazvati "uzročnikom zla", ali to je samo "otprilike" točno 
budući da zlo postaje vidljivim jedino kao nedostatak i izo¬ 
bličenje dobra. U svakom zlu, odnosno u svakom grješnom 
činu, zapreteno je nekakvo dobro, samo ne, na ispravan 
način. Tako dolazimo do razloga zašto je sveti Augustin 
to nazvao upravo "jednim zlim dobrom." 

"Bog nije uzročnikom zla", to stoji čvrsto i iznad je 
svake sumnje. Međutim, On ipak pripušta prisutnost zla u 
slobodnim stvorenjima? Bez Božjega pripuštanja ne događa 
se ništa u svijetu. Pa još i više: člankom je vjere tvrdnja da 
Bog, nakon što je stvorio svijet, taj isti svijet mora nepre¬ 
stano podržavati u postojanju. Odatle Rimski katekizam 
Tridentskoga koncila izvlači zaključak da Bog pokreće i 
mora uzdržavati i djelatnost i djelovanje stvorenja, 
posredstvom jednoga neposrednoga sudjelovanja, što se 
ima shvatiti kao utjecaj prvotnoga Uzroka na drugotni 
uzrok. Bog je kao Stvoritelj i Uzdržavatelj prvi Pokretač 
svake postojeće radnje - stvorenje je kao oruđe pokrenuto, 
ali na slobodno samopokretanje. 

Ovdje se suočavamo s najdubljim i najmračnijim korije¬ 
nom tajne zla koja je određena, čini se, da ostane naprosto 
misterijem. Takozvani "spor oko milosti" koji je, počevši 
od šesnaestoga stoljeća, planuo izme đu teolog a koji su 
zastupali tomizam i onih koji su zastupali molinizam o 
pitanju ujedinljivosti slobodne, ljudske volje i učinkovito¬ 
sti milosti Božje, do danas je ostao s neodlučnim ishodom. 
Crkveno učiteljstvo do sada još nije nijednoj strani prizna¬ 
lo potpuno pravo i drži se do danas vrijedeće zabrane koja 
govori o potrebi obaju usmjerenja da se "cenzuriraju" u 
uzajamnim napadanjima. Tomizam se zalaže za učinkovi¬ 
tost milosti Božje koja prethodi u odnosu na slobodnu 
volju stvorenja, dok molinizam, naglašava veću učinkovi¬ 
tost stvorenja, s kojim onda u određeno vrijeme Bog stupa 
u su-djelovanje. Opredjeljenje s obzirom na tajnu milosti i 
slobode jedva da se može očekivati i u budućnosti budući 
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da se ova tajna tiče najunutarnjijega ključa za zagonetku 
Boga i njegova milosnoga izbora, a to razum ne može 
učiniti razumljivim u zadovoljavajućem stupniu, Stoga 
"ostavimo misterij na njegovu mjestu" piše tomist P. 
Garrigou-Lagrange, OP, u Rimu: ne trebamo zaboraviti da 
"zamračenost na koju nailazimo" "potječe od "svjetlosti 
koja je prejaka za naše slabe oči", svjetlosti misterija, koji 
"nijedan stvoreni razum, bilo ljudski bilo anđeoski, ne 
može shvatiti" (I 46-55). 


Grijeh anđela 

Tajna zla postala je prvi put vidljivom u grijehu anđela 
koji se stoga naziva i pragrijchom. Naravni razumski razlo¬ 
zi nipošto nisu dostatni za dokazivanje ili obrazloženje ove 
zastrašujuće tajne pragrijeha. Razum za njega zna samo iz 
objave, a što je na, u više navrata spominjanom, Lateran- 
skom koncilu 1215. godine svečano definirano kao dogma 
sljedećim riječima: "Đavla i ostale demone Bog je po njiho¬ 
voj naravi stvorio kao dobre, ali su oni sami po sebi posta¬ 
li zli." Ovdje se postavlja još jedanput ono mudrijaško 
pitanje: zašto je Bog stvorio one anđele za koje je u svojoj 
svemogućnosti unaprijed točno vidio da bi mogli otpasti? 
Sveti Pavao pruža odgovor: "Čovječe, tko si ti zapravo da 
se pravdaš s Bogom? Zar da djelo rekne tvorcu: 'Sto si me 
ovakvim načinio?" (Rim. 9,20). Ne može postojati nijedno 
"apsolutno bezgrješno stvorenje". Unionski je koncil u 
Firenci (koji, s obzirom na planirani koncil, zaslužuje 
povećanu pozornost) donio dekret o tome kako je Bog 
stvorenja "stvorio, doduše, kao dobra, ali budući da ih je 
stvorio iz ničega, stvorio ih je i kao promijenjiva": odatle 
dolazi i mogućnost grijeha za, duhovna stvorenja. 4 
Neophodno je da stvorenje bude u manjem stupnju 
savršeno nego što je to slučaj s njegovim stvoriteljem; to je 
ono što smo u prethodnom poglavlju uvijek morali 
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naglašavati. Svejedno, Bog daruje svim stvorenjima dovolj¬ 
no milosti, zahvaljujući kojoj ona mogu postići spasenje, 
ukoliko se njome služe. Međutim, On nije dužan nijednom 
stvorenju darovati tako učmkovitu milost koja bi 
zapriječila da, vlastitom krivnjom i sposobnošću za grijeh, 
za stvorenje grijeh ne postane i zastrašujućom stvarnošću. 
Otpali anđeli su također bili u posjedu svekolike dostatne 
milosti, ali budući da se njome nisu koristili na zadovolja¬ 
vajući način, ona u njima nije postala djelatnom milošću; 
kao što je to slučaj kod anđela koji su ostali vjerni. "Doista, 
mnogo je zvanih, malo izabranih" (Mt 22,14). 

Grijehu anđela nužno je prethodilo ono ćudoredno 
prokušavanje s kojim smo se već upoznali kao s proku- 
šavanjem anđela. Jedan, manji, dio anđela nije zadovoljio u 
tom prokušavanju: njihov predvodnik bio je, prema 
naučavanju Svetoga pisma, jedan viši anđeo, koji je nazvan 
sotonom ili đavlom, a koji nosi njemu odgovarajuće ime 
Lucifer. Vjerojatno je on bio najviši anđeo, kao što je to 
općenito prihvaćeno. Poput "sjajne zvijezde" stajao je 
Lucifer među anđelima na vrtoglavoj visini, naravne 
savršenosti te s odgovarajućim uzvišenijim i obilnijim 
darovima. Međutim, upravo je to postalo za njega velikom 
kušnjom. "On nije želio služiti", nije želio biti ovisan o 
Bogu, a obećanu milost vječnoga života nije želio prihvati¬ 
ti kao dar_Božji, nego kao nešto što je sam osvojio" snagom 
vlastite naravi". Tako je želio postati sličan Bogu, ali ipak 
ne i istovjetan s Bogom: jer on je znao daje to zajedno stvo¬ 
renje posve nemoguće. Međutim, sličnost Bogu mu se 
učinila dostizivom i to je zahtijevao u svojoj luciferskoj 
oholosti. Pragrijeh anđela sastojao se ustvari u oholosti: to 
je danas "najraširenija i najopćenitija sentencija" teologije. 
Na različite načine se pokušavalo pobliže protumačiti 
sadržaj Luciferova grijeha-oholosti. Suarez je smatrao da 
se posebna zapovijed kušnje za anđele sastojala u zahtjevu 
da priznaju inkarnaciju, utjelovljenje Sina Božjega, "koga 
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su oni kao budućega Bogočovjeka smjerno častili i zaziva¬ 
li". Tome se je Lucifer, ispunjen ohološću, suprotstavio. 
Međutim, već kod Suareza bila je prisutna slutnja da je 
Lucifer otišao korak dalje te da je imao grješnu želju, želio 
je sam oponašati Sina Božjega. Suarez je bio na tragu ovakvih 
"razmišljanja te je izrazio svoje pretpostavke o tome da je 
Lucifer zavidio Kristovoj ljudskoj naravi njezinu sjedin¬ 
jenju s božanaskom naravi te je iz toga razloga i sam težio 
prema sjedinjenju njegove anđeoske naravi s božanskom 
naravi, također, ako je to moguće, u jednoj "hipostatskoj 
uniji". Tako je Lucifer od samoga početka imao ulogu 
Kristova suparnika. Suarez drži ovu sentenciju "veoma vje¬ 
rojatnom", a upadljiva je činjenica da se misao o sotoninom 
Božjem posinjenju javila već kod drevnih sekti ("Satanael 
kao prvorođeni Sin Božji" uz mlađega Logosa-Krista). Na 
taj način se slutnja upotpunila budući da se kod sekti, u 
svojevrsnom izobličenju i nagrđenju, zadržao ostatak 
jedne zaboravljene istine, naime, činjenice daje Lucifer pri¬ 
likom prokušavanja anđela na neki način želio oponašati 
Sina Božjega. "Grijeh anđela jedva da se može protumačiti 
na prirodniji način i jedva da se može dublje pojmiti zloća 
njihova buntovništva, ako se izađe izvan pretpostavke o 
Luciferovu nastojanju da oponaša Krista", piše još i 
Scheeben. Ako je Krist Alfa i Omega povijesti (kako to 
skraćeno izlaže Hans Urs von Balthasar u svojoj Teologiji 
povijesti), onda se valjda u to u velikoj mjeri uklapa i to da 
se je Kristov suparnik od samoga početka objavio kao 
takav: on će ostati prisutan u cjelokupnoj svjetskoj povije¬ 
sti sve dok ga Kristova žrtvena smrt ne "okuje", a na koncu 
vremena ga ne osudi, nepokolebljivo i konačno, sam Krist 
(I 59-66). 

Istodobno s Luciferom otpao je od Boga (kako se pret¬ 
postavlja) i manji dio anđela tako što ih je na, neki način 
Lucifer nagovorio, ah ne i prisilio, dakle na osnovi slobod¬ 
ne volje i grješne oholosti. Otpali anđeli su, prema gotovo 
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općenito prihvaćenu mišljenju, iz svih anđeoskih korova, 
makar iz donjih, kako se pretpostavlja, u većem broju nego 
iz gornjih. Pri tome je, međutim, izvorni "sveti poredak" 
anđeoskih hijerarhija ovdje, takoreći, izokrenut u čisto 
izvanjski poredak razbojničke družine raspodijeljene u 
čete, na čijem je čelu, Lucifer koji kao, "poglavica đavolski" 
(Mt 9,34), sprovodi svojevrsnu zapovjednu vlast nad "nje¬ 
govim anđelima" (Otk 12,7). Kazna za otpadanje je za 
Lucifera i njegove "pristaše" uslijedila neposredno nakon 
što su počinili grijeh. To je bilo vječno prokletstvo. Kao što 
uz anđele, koji su ostali vjerni, ide neopoziva odluka za 
dobro, isto tako uz pale anđele ide jednaka odluka za zlo. 
U oba slučaja bila je nemoguća promjena njihova osvje¬ 
dočenja jer se za to nije mogao navesti nijedan motiv koji 
ranije ne bi bio jasno spoznat. Dobri anđeli su postali zau¬ 
vijek učvršćeni u milosti, grješni su međutim na jednak 
način otvrdnuli u grijehu. Ovu zastrašujuću činjenicu otvr- 
dnulosti i okorjelosti volje otpalih anđela općenito su prih¬ 
vatili gotovo svi teolozi; samo je njih nekolicina vjerovala 
da bi mogla biti prihvatljiva mogućnost obraćenja i nakon 
počinjena pragrijeha, ali u okviru ograničenoga, kratkoga 
vremena, sve dok se ne dogodi skoro i konačno oduzi¬ 
manje milosti Božje. 

Mogućnost otkupljenja, dakle, nije otvorena za otpale 
anđele. Svejedno su se, katkada loše vođena spekulacija i 
lažno suosjećanje, poigravali s ovakvim razmišljanjima. 
Nitko drugi, nego sam Origen (vjerojatno samo hipotet¬ 
ski), govorio je o apokatastazi, konačnoj ponovnoj obnov ii 
spasenju svih demona i osuđenih ljudi. Stekao je određen 
broj pristalica, ali Crkva to nije nikada prihvatila. Kod 
nekih sekti, kao i kod antropozofa, može se naići na ovo 
krivo mišljenje, a na njega, veoma često, nailazimo i u 
književnosti kod pisaca kao što su Klopstock, Victor Hugo, 
Carducci, Rapisardi i u novije vrijeme Giovanni Papini u 
njegovu novijem djelu Đavao, u kojem on od ljudi zahtije- 
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va otkupljenje sotone. Sotona ne može otkupiti samoga 
sebe, a ni bog ne može učiniti prvi korak: u tom slučaju 
bismo mi ljudi trebali, ostvarujući "ljubav prema neprija¬ 
teljima", svojom ljubavlju prema Sotoni pokrenuti ga na 
očitovanje njegova kajanja; tada će mu Bog oprostiti, a sve 
nas osloboditi od "zla", za što se molimo u Očenašu. Rim 
je ovu opasnu knjigu, ispunjenu zabludama, proglasio 
"zabranjenom bez iznimke". Unatoč tome, ona je odmah 
prevedena na sve svjetske jezike, a kao primjer ističemo da 
je u Zapadnoj Njemačkoj ta knjiga nepromišljeno prepo¬ 
ručivana u katoličkim katalozima knjiga u rubrici "dobra i 
jeftina knjiga", zajedno s knjigama, između ostalih, 
Scheebena, Karla Rahnera, a prodavana je i u katoličkim 
knjižarama. To je loš znak, znak nevođenja brige, čak i 
nerazumna postupanja s opasnostima koje dolaze od stra¬ 
ne demona, koji se na ovakav način prikazuju kao nedužni 
[II 45-52]. Ne, današnja situacija zahtijeva beskompromi¬ 
snu otvorenost u svim pitanjima koja se tiču demona, nji¬ 
hova postojanja i njihova djelovanja. Ovdje vrijedi sljedeće: 
"Propovijedaj Riječ, bilo to zgodno ili nezgodno" (2 Tim 
4,2). U gradskom parku u Madridu postoji nečastan znak 
Lucifera, valjda jedini ove vrste u cijelom svijetu; nalazi se 
na prometnom raskrižju ulica i bez lažnih primisli otvore¬ 
no svjedoči o istini pada anđela: na visoku postolju lebdi 
krilata figura u ljudskom obličju. Lucifer, predstavljen još 
uvijek kao anđeo bez sotonskoga izopačenja, upravo u tre¬ 
nutku kada se, s užasnutim pogledom usmjerenim prema 
nebesima i jašeći preko desnoga krila, sunovraćuje u pro¬ 
valiju. Veoma dojmljiva slikovna teologija u središtu jed¬ 
noga modernoga velegrada. 

Pad anđela vodi izravno u pakao, mjesto u kojem borave 
otpali anđeli koji, međutim, s Božjim dopuštenjem, vjero¬ 
jatno naizmjence, smiju boraviti i izvan pakla, sve dok ne 
nastupi posljednji sud (pouzdan nauk). Paklene kazne se 
sastoje u gubljenju blaženoga gledanja Boga, što predstav- 
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lja glavnu kaznu, i u takozvanoj kazni ognja, koja posredst¬ 
vom, doduše, stvarnoga, ali ipak ne u potpunosti istovr¬ 
snoga zemaljskom ognju, može zahvatiti i bestjelesne 
duhove te na temelju od Boga dobivene vlastitosti ima spo¬ 
sobnost "vezati" pale anđele, "čvrsto držati" i na taj način 
"priječiti u sprovođenju vlastite volje". Izvan pakla demo¬ 
ni također potpadaju pod ovu vezanost; oni u neku ruku 
nose vlastitu kaznu sa sobom, oni su poput "oboljelih od 
groznice" koji se i na suncu smrzavaju. Kazne su vječne, 
kao i sam pakao. Božanski Spasitelj je ponavljao i dovoljno 
jasno govorio o "vječnom ognju", koji "se ne gasi", kao i o 
"vječnoj muci" pakla [I 67-76]. 


Svijet demona 

Poput "munje" pade Lucifer s neba (prema Spasiteljevoj 
riječi Lk 10,18). Ova munja je podijelila nebeske duhove i 
raskolila je anđeosko kraljevstvo na dva nepremostiva, 
neprijateljska svijeta: svijet anđela i svijet demona. U knji¬ 
ževnosti i umjetnosti predočivana je borba između dobrih 
i palih anđela stalno iznova i u najrazličitijim oblicima: 
najčešće je riječ o arkanđelu Mihaelu kao pobjedniku 
anđeoskih bojeva, a potom kao o pobjedničkom junaku u 
borbi protiv demona. Na koncu svake pročitane svete mise 
zaziva se u pravilu sveti Mihael kao pomoćnik u borbi pro¬ 
tiv demona. Pjesnici su, na svoj, pjesnički pretjeran način, 
u borbama palih anđela protiv dobrih anđela namještali 
čak i poljske topove i drugo teško oružje (Vondel, Milton) 5 

Ali tako neumoljivi i nepomirljivi neprijatelji, kao što je 
to slučaj u sučeljavanju dobrih i zlih anđela, ipak jesu i 
ostaju neprijateljskom braćom. Anđeoska narav je kod palih 
anđela, doduše, ukaljana pragrijehom, ali nije i promijenje¬ 
na. Ne smijemo stoga, tako naučava sveti Toma, proklinja¬ 
li narav demona jer ona "je dobra i potječe od Boga: smije¬ 
mo proklinjati samo grijeh". "Kada se Mihael arkanđeo s 
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đavlom prepirao za tijelo Mojsijevo, nije se usudio reći 
pogrdan sud protiv njega" (Judina 9). Od Boga stvorena 
anđeoska narav padom se nije u bitnom izmijenila. 

Neizmijenjena je ostala prije svega čista duhovnost otpalih 
anđela. Neki su teolozi, dakako, pali u kušnju da zlim 
anđelima, poradi njihova pada, pripisuju zamjetljivo tijelo. 
Osobito je kardinal Cajetanus, "drugi Toma", nedugo 
nakon smrti svetoga Tome, koji je samorazumljivo čvrsto 
stajao iza čiste duhovnosti demona, izričito pripisivao 
demonima (ne i anđelima) jednostavno i nepromjenjivo 
tijelo koje se odlikovalo neodređenim svojstvima. Tu se 
doduše nije radilo o prozračnim tijelima, ali ipak o tijelima 
koja su primjerna demonima, a Poslanica Efežanima 2,2 ih 
naziva "duhovima (vlastima) zraka". Grčka pravoslavna 
crkva se i danas usuđuje zastupati tjelesnost demona, ah 
oni jedva da su u demonologiji otišli imalo dalje od Psella 
koji ne samo daje demonima pripisivao "tijelo" kao 
anđelima, nego je dopuštao da se oni sastoje od jedne 
nevidljive, eterične, i mračne "materije". Još su na 
Unionskom koncilu u Firenci Grci tvrdili da su se demoni 
nakon pada izmijenili u svojoj naravi i "djelomično postali 
materijalni". Međutim, naučiteljska odluka o bestjelesnosti 
demona nije dana ni ovdje ni u drugim prigodama, jedna¬ 
ko kao ni o čistoj duhovnosti anđela uopće. Teološka spe¬ 
kulacija u ovom pitanju ostaje i dalje upućena na samu 
sebe, premda danas u Katoličkoj crkvi jednodušno prevla¬ 
dava pozitivan odnos prema čistoj duhovnosti kako 
anđela tako i demona. To što su i anđeli i demoni nakon 
stvaranja čovjeka povremeno u svom pojavljivanju uzima¬ 
li tjelesna obličja, nije u suprotnosti s njihovom čistom 
duhovnošću. Međutim, po svojoj naravi, niti demoni imaju 
jarčeve papke ni rogove, niti anđeli imaju nekakva krila. Sa 
stajališta moderne prirodne znanosti treba još jedanput 
posvijestiti činjenicu kako se na materiju danas ne gleda 
kao na nešto zamjetno i tamno, kao što je to bio slučaj rani- 
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je, tako da bi se snažne protimbe, koje se javljaju u rasprav- 
—nom problemu, mogle razmotriti u nešto blažem svjetlu. 

Od naravnih vlastitosti anđela ponajprije je ostao nepro¬ 
mijenjen njihov odnos prema vremenu i prostoru: demoni 
i dalje uživaju relativnu nadvremenskost i osobođenost od 
prostora, što kod čovjeka izaziva duboku zamišljenost. 
Međutim, i naravna spoznaja, naučava sveti Toma "u 
demonima niti je otišla u propast niti je postala manja" 
nego je u biti ostala "neoštećena" (integtra) i "nadasve bli¬ 
stava", kakvom ju je stvorio sam Stvoritelj. To je, dakako, 
samo naravno znanje, a ne nadnaravno, do kojega su dosp¬ 
jeli dobri anđeli u promatranju Boga, a sveti Augustin to 
naziva "jutarnjim" znanjem svjetlosti (matutina). Naravno 
znanje "kod demona je, nasuprot tomu, samo svojevrsno 
noćno znanje" (nocturna), jer "više nije navezano na Boga". 
Supstancija naravnoga znanja je, međutim, ostala sačuva- 
--, Sačuvana je i svojevrsna naravna spoznaja Boga koja se 
ipak odnosi samo na Božje postojanje, ali ne i na njegovu 
odgovarajuću bit. Pali anđeli, dakle, nikako ne bi mogli biti 
"ateistima". Kada im se pripisuje "vjerovanje," (Jak 2,19), 
onda se to ima shvatiti samo u prenesenu značenju. Za 
istinsko vjerovanje je neophodna milost koju su demoni 
izgubili. Samo izvanjskim "naznakama" oni su "primora¬ 
ni" priznati potpune činjenice koje se tiču nadnaravi. 
Određen misterij, koji im je objavljen još prije pada (kao što 
je to poredakmilosti, Utjelovljenje itd.), kod njih je zaostao 
kao nekakvo izvanjsko, umrtvljeno i zamračeno znanje. 

Jedino je naravno svojstvo palih anđela, koje se nakon 
prokletstva izgleda promijenilo, njihova volja, koja je usli¬ 
jed pragrijeha u tolikoj mjeri "okorjela u grijehu" da može 
još "jedino sa svom odlučnošću pripadati zlu". Međutim, 
tu se ne radi ni o kakvoj promjeni, nego o svojevrsnoj 
"prirođenoj sklonosti". Po naravi volja anđela, nakon 
prvotne odluke u prokušavanju anđela, ostaje ili utvrđena 
u milosti ili otvrdnula u grijehu. Od toga trenutka volja 
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dobrih anđela ostaje slobodna samo za dobro, a volja palili 
anđela samo za zlo. Volja demona je uvijek loša, pa i onda 
kada se pričinja da čini dobro. 

Mijenja se nakon pada jedino ime nekada dobrih 
anđela. Oni se više ne mogu zvati naprosto anđelima, nego 
samo ako se anđelima doda oznaka "zli" ili "otpali". Ime 
Lucifer, koje je uostalom nastalo tek u visokom srednjem 
vijeku kao "vlastito ime" poglavice palih anđela (oslanja¬ 
jući se na Izaiju 14,12), bilo je veoma primjereno ime za, 
vjerojatno, najvišeg anđela koji je prije pada bio, a trebao 
je i ostati "s vje tlonošo m". akon pada, međutim, ime 
Lucifer više nije bilo odgovarajuće za kneza pobunjenih 
anđela. Drži se, također, da se s pravom Krista još i danas 
u uskrsnoj noći naziva istinskim svjetlonošom (luciferom) 
i veliča se u uskrsno jutro kao izlazeća "jutarnja zvijezda”. 

As druge strane, hereze su stalno iznova zlorabili 

ime Lucifera, kao tobožnjega svjetlonoše duhovne slobode 
putem zavođenja u raju. Njega bi ljudi (kako to hoće 
antropozofija) iz zahvalnosti trebali zajedno iskupiti! Iz 
ovih razloga pričinja se zgodnim i primjerenim Lucifera 
nazivati najvišim anđelom prijepada, a nakon toga mu 
dati staro biblijsko ime "sotona". 

Sotona je hebrejska riječ i označava si 
vetnika.U Starom zavjetu se uporabljuje najprije općenito 
za suparnika.Tek u Knjizi o Jobu (1,6) riječ sotona se kori¬ 
sti kao ime za poglavicu palih anđela. Pritom je važno 
utvrditi kako se riječ sotona u Svetom pismu koristi "uvi¬ 
jek u jednini". 

Grčki prijevod (Septuaginta) starozavjetne riječi sotona 
glasi diabolos, a označuje isto i suparnika i 1 i ujedno i 

"razbacivača" (od diaballein). U Nacm Zavjetu se riječ 

diabolos pojavljuje 53 puta, a primjenjuje se, kao 

i riječ sotona, samo u obliku za jedninu. 

Sotona i diabolos su kao riječi prešle i u kršćanske jezike, 
doduše sotona doslovno i neizmijenjeno; samo u talijan- 
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-skom, koji rado prihvaća samoglasnike, riječi sotona je pri¬ 
dodano "a"; u grčkom, latinskom, francuskom, španjol¬ 
skom, engleskom i njemačkom jeziku riječ sotona je ostala 
neizmijenjena. Nasuprot tome, riječ diabolos se zadržala 
gotovo neizmijenjena samo u katoličkim romanskim jezici¬ 
ma: kao diabolus (latinski), diavolo (talijanski), diablo (špan¬ 
jolski), diable (francuski), dok je u engleskom iz toga došlo 
do devil, a u njemačkom teufel. Prije posuđenice teufell 
postojala je "njemački utemeljena" riječ "unhulpo" (un- 
hold 6 ) za grčku riječ daimon (u gotičkoj Ulfilovoj Bibliji). 
Jedina iznimka se sastoji u tome što se riječ teufel (đavao) 
ne koristi samo u jednini, kao Stoje to slučaj s riječima dia¬ 
bolos i sotona, nego s istim značenjem i u množini kao die 
Teufel (devils, diables). Na taj način je izbrisana razlika 
između jednako zvučeće riječi teufeln, kao i između "dia- 
bolusa i njegovih anđela", a to i sam Spasitelj naglašava 
(Mt. 25,41). A u demonologiji to igra važnu ulogu u 
podređivanju zlih anđela pod sotonu ili đavla (Teufel). 
Smije se stoga preporučiti da se na mjesto množine die 
Teufel (đavli) stavi stara oznaka Die Daemonen (demoni). 
Tako se neće više govoriti o "đavlu i njegovim đavlima", 
nogo o "sotoni i njegovim demonima". 

Riječ demon dolazi od grčke riječi daimon, koju preuzima 
Septuaginta, Novi zavjet i jezik Crkve, a zadržala se, baš 
kao i riječ sotona, gotovo neizmijenjena u svim jezicima: 
samo u španjolskomi talijanskom pridodan je slog "io". 
Talijanski jezik posjeduje međutim veoma važnu jezičnu 
osobitost koja se očituje u tome što za pogansku i 
kršćansku riječ demoni ima dvije odvojene, makar slične 
riječi. Za prvu, naime, riječ ima: U demone, množina, i demo¬ 
ni, a za drugu: ii demonio i demoni. Naglasci za talijanski 
jezik nisu propisani, ali su dopušteni, osobito kada se, kao 
tjvdje u množini, radi o riječima koje se pišu jednako. 
Prema onome što ja znam, ovakvo jezično razlikovanje nije 
prisutno ni u jednom drugom jeziku. Osobno sam postao 
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osjetljiv na to tek kada su ispravljali moj rukopis namije¬ 
njen za talijansko predavanje u Rimu. Tada sam mogao 
ustanoviti kako je talijanski način pisanja potvrda ustvari 
moga vlastitoga, već dugo primjenjivanoga načina pisanja: 
naime, radi se o razlici između kršćanskoga dciemonen i 
poganskoga daimonen (u najmanju ruku u pisanju, ako ne i 
u govorenju). Ovakvo razlučivanje mi je se nametalo sve 
više i više kao krajnje važno, a osobito danas kada vlada 
svojevrsna pojmovna ispremiješanost, pojmovni kaos, 
kada je riječ već o najelementarnijim pitanjima iz demono- 
logije. Tu se na nejasan i rasplinut način, ali zato često i gla¬ 
sno, u svim područjima, govori i piše o "demoniji" vreme¬ 
na, o "demonskim" atomskim bombama, o "demonskoj" 
umjetnosti, o pravim "zlim demonima", ali opet i o 
"dobrim demonima" koji nadahnjuju umjetnike (u jednim 
katoličkim novinama), potom još i o demonskom u 
nekršćanskom smislu Goethea; nadalje, o ljudima koji su 
navodno postali "đavli" (je li Hitler bio "đavao", je li 
Staljin bio "demon"?); i napokon, stalno i iznova o neutral¬ 
nim anđelima ili "osrednjim demonima" koji nisu postali 
"ni blaženi ni prokleti" te stoga nisu skroz na skroz zli, 
prije bi se mogli shvatiti kao oni koji su prema čovjeku 
dobrii spremni mu priteći u pomoć. Hruščov, kao službeni 
ateist, jednom je kratko rekao: "Morali bismo biti spremni 
susresti se i sa samim 'đavlom', ako bi to bilo u službi 
mira." Na kakva je đavla on pritom mislio? Ilije upotrije¬ 
bio samo jednu (u dvostrukom značenju) "krilatu" riječ 
koja za njega nije ništa predstavljala niti je smjela pred¬ 
stavljati za njega kao bogootpadnika? - Kako jedan katolik 
može pisati o zlim demonima u isto vrijeme kada piše i o 
"dobrim demonima"? Sto se ima podrazumijevati pod 
nekakvim neosobnim "demonskim", što pod "demon¬ 
skim", a što pod "demonijom"? Toliko pitanja, toliko 
sumnja, toliko nejasnoća. Kako se različite stvari podrazu- 
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mijevaju pod istim imenima i kako često se pod olako 
izgovorenim riječima ne misli - uopće ništa! 

U ovakvu slučaju se kristalizacija nameće kao neophod¬ 
na. Različit način pisanja teološki prihvaćenoga "daemo- 
nen" i teološki neodrživoga "damonen" zajedno sa sva¬ 
kim oblikom "demonskoga" i nejasnim oblikom "demoni- 
je", može u svakom slučaju biti od velike pomoći. Važno je 
prije svega mjerodavno utvrđivanje demonoloških istina i 
odatle proizašlih krajnjih zaključaka, uz pridodana speku¬ 
lativna razmišljanja, te uzeti u obzir moguće prigovore, u 
općerazumljivu obliku i s jasnim odgovorima na pitanja 
koja se pojave. U tom smislu treba kazati i stalno iznova 
naglašavati: ne postoji nikakvo neosobno demonsko i nikakva 
neosobna demonija: postoje samo u najvećoj mjeri osobni 
demoni, besmrtni bestjelesni anđeli-duhovi, s najvišim 
naravnim vlastitostima i sposobnostima koji su dodijeljeni 
samo prvijencima stvaranja, sa snažnom voljom, najvišom 
osobnošću upravljani samo prema svakom mogućem upri- 
sutnjenju štete. Neosobno "demonsko" je teološki neodr¬ 
živo jer prikriva osoban karakter demona ili ga izlaže 
"nahereno" i čini ga nedužnim. "Demonsko" kod Goethea, 
o Čemu se u novije vrijeme često govorilo, jest nekakva 
rasplinuta, neshatljiva magična sila dobre ili većinom zle 
sudbine. Tu se ne radi dakle o nekakvoj kršćanskoj, nego o 
poganskoj zamisli, koja je za nas neprihvatljiva. 

Neutralni anđeli također ne mogu postojati. U objavi se 
IH' može pronaći ni najmanje uporište za takvo što, kao da 
nisu svi anđeli stavljeni na prokušavanje te su se beziz- 
nimno opredijelili ili za ili protiv Boga. Lessius, Suarezov 
učenik, u tom smislu kaže veoma jasno: mišljenje da posto¬ 
je "dobri demoni" (jednako kao i elementarni duhovi u 
vatri, vodi, zraku i zemlji) "protivno je Svetom pismu i 
naučavanju Crkve, koji priznaju samo zle demone". 
Cjelokupan poganski svijet božanstava i idola izgrađen je 
na ovoj, dobro proračunatoj zabludi, koja želi da se vjeruje 
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u postojanje i "dobrih" demona, kojih se čovjek ne bi tre¬ 
bao plašiti i s kojima bi valjda mogao sklapati i sporazume. 
Uvijek iznova izranja ovaj krivi nauk, čak i u islamu, 
potom kod katara, u književnosti kod Wolframa von 
Eschenbacha, koji je međutim vlastitu zabludu o neutral¬ 
nim anđelima (kao čuvarima Grala) sam ispravio, napo¬ 
kon i u modernoj teozofiji i antropozofiji. Daje i Dante stu¬ 
pio u ovo krivo naučavanje, do sada je teologija premalo 
zamijetila. Njemački komentari Dantea šute o,tome daje 
Dante u teološki nedokazano, neutralno "predvorje pakla" 
(vestibul, ne treba miješati s "predpaklom", u kojem je 
boravio Božanski Spasitelj nakon Uskrsnuća) smjestio 
takozvane neopredijeljene anđele, koji ne bi smjeli ni morali 
boraviti ni u nebesima niti u paklenoj dubini. Nekoliko sti¬ 
hova dalje Dante spominje i papu Celestina V.(!), koji je 
upravo proglašen svetim, kako se nalazi ispod smokava i 
ruda u ovom paklenom predvorju. Nu, Dante nije bio nika¬ 
kav teolog: njegov "čudnovat nauk o anđelima" u svakom 
slučaju, prema Krebsu, "u teologiji Crkve ne zauzima 
nikakvo mjesto". 7 U jednakoj mjeri su "neodrživi" oni 
demoni "koji nisu ni nebeski ni pakleni; koji su samo dje¬ 
lomično otpali, mušičavi, nepostojani i nevjerni, koji čas 
čine dobro, a čas_štetu": u koje se može ubrojiti engleski 
nacionalni "duh" "John Buli". Tko je ovo napisao? Nitko 
drugi doli sam John Henry Newman, kasniji engleski kar¬ 
dinal - ali, moramo k tome odmah dodati, prije nego što se 
je obratio, dakle, dok još nije bio katolik. Ovdje se moram 
udariti u prsa i otvorene priznati da sam ovu činjenicu 
nažalost previdio na dva mjesta svoje Demonoloigjje. (I 87 i 
II 44.) jer sam se povodio za jednim francuskim izvorom, 
odnosno za, već u prethodnom poglavlju spomenutim 
člankom, koji je napisao A, Frank-Duquesne u pariškom 
Sotoni, a u njemu se nije izričito isticala činjenica da je 
Newman prije vlastita obraćenja iznosio pogrješna razmi¬ 
šljanja o neutralnim demonima. Trenutno sam jednodušan 
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s Joh. Brinktireom u tome da je Newman zastupao 
"neodrživa mišljenja" prije obraćenja. s 

Kao kuriozitet bih na koncu ovoga poglavlja želio još 
spomenuti zapanjujuću činjenicu kako "u Njemačkoj ima 
više od deset tisuća ljudi čije rodbinsko ime predstavlja 
izvedenicu od riječi đavao". Ovo se javlja "kod prvih nadi¬ 
maka u trinaestom stoljeću, a time se nije željelo kazati 
ništa drugo" nego daje predak od koga je poteklo takvo 
rodbinsko ime "bio osorne i divlje naravi" - nešto kao 
"đavolji momak". To se, međutim, nipošto nije odnosilo na 
ćudorednu izopačenost đavoljega suigrača. U srednjem 
vijeku čovjek još nije patio od pretjerana straha od đavola 
i nije bila prisutna bojazan da se đavolje ime u prenesenom 
smislu pridaje i samim ljudima. "Pakao" se također javlja 
kao čest u korijenima rodbinskih imena s raznoraznim 
dodacima, dok se riječ Himmet javlja daleko rjeđe. A ipak 
je upravo jedan "Himmler" svom imenu priskrbio tako 
malo časti. Ova rodbinska imena u isto vrijeme svojim 
kasnijim nasljednicima nisu bila od nekakva bitnoga 
značenja. 
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Otpadanje demona je od anđeoskoga svijeta učinilo 
svojevrsnu "ruševinu", kaže sveti Toma. Velik dio nebe¬ 
skih prijestolja ostao je napušten, u svim anđeoskim koro¬ 
vima zjapile su praznine neispunjenih anđeoskih mjesta. 
Govoreći ljudskim jezikom, izgledalo je da je grijehom 
anđela osujećen Božji plan sa svijetom. Međutim, on je na 
taj način bio samo odgođen. U svrhu obnavljanja ruševina 
anđeoskoga svijeta Bog je stvorio jedno novo biće, recimo 
to tako, nešto kao "nasljednika demonskih prijestolja". To 
su bili ljudi. 

Ova fundamentalna istina iz demonologije jedna je od 
malobrojnih sentencija koja nije uspješno pobijana, nego su 
je se jednodušno pridržavali kako oci, tako i teolozi, a 
danas je dakako prekrivena zaboravom ." 1 Od samoga 
početka pred ljudima je velik zadatak da napuštena nebe¬ 
ska prijestolja ponovno osvoje i da ih u sukobu s demoni¬ 
ma (koji su ih prethodno posjedovali) zauvijek zadobiju. 
Nitko dakle ne može kazati da na njega demoni ne nava¬ 
ljuju. Mi smo uzajamno sudbinski, tko ostao" tko propao, 
povezani s njima, te nas svi razlozi upućuju na potrebu da 
steknemo znanje o našim neprijateljima, ali i o nama sami¬ 
ma, o našoj osposobljenosti za borbu, o mogućnostima 
pobjede i opasnostima koje prijete u tom sukobu. 

Zašto Gospodin Bog kao nadomjestak otpalim anđe¬ 
lima nije opet stvorio čisto duhovna, bestjelesna anđeoska 
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bića, nego ljude podvrgnute tijelu koji su doduše oživljeni 
i uzdržavani jednom duhovnom dušom, ali su neuspore¬ 
divo nesavršeniji od anđela? Mi ljudi ne možemo sebi pri¬ 
svojiti želju da dokučimo zagonetku Božju; međutim, kada 
raizmišljamo o tome kako su anđeli u svojoj nesputanoj 
čistoj duhovnosti intuitivno došli do neopozivih voljnih 
odluka, onda stižemo u blizinu konačnoga zaključka kako 
bi čovjek trebao biti zaštićen od takve neopozivosti svojih 
voljnih odluka: upravo putem povezanosti jedne razum¬ 
ske duše s jednim materijalnim tijelom. Jer duša je u spoz¬ 
navanju i htijenju i dalje ovisna o tijelu i njegovim osjetilima: 
ona ne može spoznavati intuitivno u jednom činu, nego je 
upućena na to da mukotrpno uz pomoć osjetila stalno izno¬ 
va skuplja iskustva. Kao prvo, stoje joj na raspolaganju osje- 
tilne zamjedbe koje potom fantazija, osjetilna mašta, preo¬ 
blikuje u osjetilne zorne slike da bi napokon razum kroz 
daljni spoznajni čin, oblikovao odatle svjesnu spoznajnu 
sliku, apstraktan i općenit duhovni pojam. Na taj način 
duša koja spoznaje mora u teško napredujućem, kako se to 
kaže, "diskurzivnom" hodu koračati od jednoga do dru¬ 
goga objekta spoznaje, od jednoga pojma do drugoga; 
mora potom ove pojmove međusobno usporediti i 
posložiti u sudove, a iz više sudova izvući konačne zakl¬ 
jučke koji još ni izdaleka ne predstavljaju kraj ovoga 
zamršenoga misaonoga postupka. Jer, moguće su i nove 
spoznaje na osnovi kojih se one prve mogu spoznati kao 
zablude. Onda mora oblikovati nove sudove koji uvjetuju 
nove i drugačije konačne zaključke sve dok ne izrone nove 
sumnje i dok ne postanu neophodne nove promjene, i tako 
dalje i tako dalje, sve do u praktički "beskonačno". Na 
osnovi ovakve lelujajuće spoznaje, koju razum može ponu¬ 
diti kao motiv ljudskoj slobodnoj volji, slobodna volja 
može donijeti odluku samo uz oklijevanje i s nepotpunom 
predanošću, uvijek spremna promijeniti ili opozvati 
zatečen izbor u slučaju da razum, poradi istupanja novih 
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dojmova i razloga, ispravi ili opozove vlastiti sud. U tom 
slučaju ljudska volja nikada ne bi mogla dospjeti do nekak¬ 
ve neopozive odluke kao što je to bio slučaj kod anđela. 
Čovjeku stalno ostaje otvorena mogućnost da određenu 
voljnu odluku, koja se ne odlikuje konačnom predanošću, 
povuče natrag i umjesto nje odabere drugu. Tjelesna osjetil- 
nost djeluje poput sigurnosnoga otpora (nešto kao kod 
električne struje), koji treba zapriječiti da se sva struja volje 
izlije u nepromjenjive odluke. 

Osjetilno tijelo je svojevrstan zaštitni ogrtač za dušu. 
Svakako da jedan zaštitni ogrtač sa sobom nosi i ograni¬ 
čenja, on može biti neudoban, čak i nepodnošljiv. Za nas je 
mučno da u svom cjelokupnom djelovanju, mišljenju i hti¬ 
jenju budemo navezani na tjelesna sjetila i da se nikada, ni 
u našim duhovnim pojmovima, ne mognemo drugačije 
izraziti osim u obliku osjetilnih zornih slika iosjetilnihpre- 
dodžaba. Često tijelo doživljavamo kao teret. Time, među¬ 
tim, nije kazano kako je materija, od koje je izgrađeno tije¬ 
lo, nekakvo zlo po sebi, kao što su to po prilici tvrdili mani- 
hejci koji su na materiju gledali kao na sotonino stvorenje 
- ne, sjetilnu materiju je stvorio Bog s dobrom nakanom da 
bude potpora ljudima. Na taj način smo u svakom slučaju 
potaknuti da sa zahvalnošću prihvatimo daleko manje 
"zlo" naše tjelesnosti budući da nas tijelo štiti od neuspo¬ 
redivo većega, pa i najvećega, zla, a to je grješna neopozi¬ 
va voljna odluka. 

Tijelo i dušu je Bog Stvoritelj ujedinio u jednu jedinstve¬ 
nu prirodu ljudske osobe. Niti se tijelo može održati na 
životu bez duše, niti duša može bez tjelesnih sjetila na 
naravan način očitovati svoje duševne moći, osobito 
razum i volju. Duša je stvorena "iz ničega", a svrha njezi¬ 
na stvaranja je jedino ujedinjenje s tijelom: ona nije pre¬ 
thodno postojala. Prvo ljudsko tijelo, međutim (prema 
nazorima velikoga broja teologa), Bog "nije napravio od 
prethodnoga životinjskoga tijela, nego neposredno "; 11 
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mišljenja koja se ovome suprotstavljaju oskudijevaju 
uvjerljivim dokazima. Dok ljudska tijelesnost, poradi vla¬ 
stita podrijetla, "iz svih supstancija" materije, ima mogu¬ 
ćnost postojanja jedino i samo u trodimenzionalnom osjetil- 
nom svijetu, to s dušom nije slučaj. Duša ima opravdanje 
postojanja i u (vjerojatno više-dimenzionalnom) izvanosje- 
tilnom svijetu. Ona je, doduše, sve dok traje njezina pove¬ 
zanost s tijelom, u svojoj djelatnosti također ograničena na 
osjetilnisvijet, ali čim se ova povezanost prekine, duša 
napušta svijet sjetilnosti i nalazi se u izvansjetilnom svijetu 
koji je "relativno oslobođen od prostora i vremena", u 
kojom smo već naišli na anđele. Svakako da postoji nekak¬ 
va razlika između anđela i duša. Jer duše nisu naprosto 
čisti duhovi, nego stalno ostaju pod određenošću tjelesa, 
koja su oživljavale, a trenutačno ih napustile, ah s kojima 
će se opet ujediniti nakon preobraženja tijela. 

Ljudska duša ima opravdanje postojanja, a moglo bi se 
reći i dužnost postojanja, u obadva svijeta: kako u sjetil- 
nom tako i u izvansjetilnom svijetu. Ova činjenica pred¬ 
stavlja ono zrnce istine koje leži u osnovi krivoga 
naučavanja koje zastupaju gnostici kada tvrde da je duša 
za kaznu protjerana iz božanskih sfera i potom zatvorena 
u tamnicu materijalne tjelesnosti u osjetilnom svijetu koji je 
stvorio zao duh (demiurg). Ovo predstavlja smjerano 
izopačenje istine u prilog demona koji se ovdje poigravaju 
kao stvoritelji svijeta. U svakom njihovu iskrivljenom 
naučavanju nalazi se u osnovi ovakvo izopačivanje jezgre 
koja je istinita. Stoga se ona mora brižno izdvojiti. U našem 
slučaju radi se o sljedećem: duša, doduše, nije prethodno 
egzistirala u izvansjetilnom svijetu prije nego što je stupila 
u povezanost s jednim tijelom (ali ne za kaznu, nego radi 
spasonosne zaštite!) - međutim duša, ona je stvorena kao 
duh koji je imao biti sposoban za egzistiranje i u izvanosje- 
tilnom svijetu. Ova sposobnost se iznimno može odjelot- 
voriti i za vrijeme zemaljskoga života, u slučaju kada se 
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duša putem određenih prirodnih ili umjetnih djelovanja (u 
mistici, snu ili transu) uzdiže u određenoj mjeri iznad 
navezanosti na osjetila i tako nađe otvoren put u izvansjetil- 
ni svijet u kojem ona može susresti kako dobre tako i zle 
duhove i neke opasnosti o kojima će nadalje još biti riječi [I 
89 - 106 ], 

Kada je Gospodin Bog povezivao dušu i tjelesnost, kako 
bi zapriječio jednokratnu nepromjenjivu voljnu odluku, 
nije imao pritom nakanu da ubuduće isključi sva djelovan¬ 
ja osjetilnosti koja nisu u službi ove svrhe, sve poteškoće i 
opasnosti koje bi mogle proizaći iz ovakva nerazmjernoga 
sparivanja duha-duše i tjelesnosti-materije. Stoga je On 
stvorio prve ljude u spasonosnoj milosti (kao i anđele), 
smjestio ih je u zemaljski raj i obdario ih je povrh toga oso¬ 
bitom rajskom milošću (nazvanom integritet), koja je sa 
svojih pet darova trebala povezivati moći osjetilnosti i zapri¬ 
ječiti štetna djelovanja, a da se time nije promijenila ljudska 
narav. Duh-duša nije trebala samo štititi od osjetilnosti, nego 
se i osposobiti za služenje njom u slobodi kako bi se 
sačuvala "potpuna nepovrijeđenost" (a to znači "integri¬ 
tet") ljudske naravi. U tu svrhu od pomoći je prvi dar inte¬ 
griteta koji treba ne samo vezati, nego i, kao što to neki 
smatraju, potpuno ugasiti neurednu požudu (concupiscen- 
tia), nesvojevoljno nastupajuće / spontane, sjetilne sklono¬ 
sti, nagone, i strasti, koji su izmakli kontroli volje. Na taj 
način je bilo onemogućeno da se demon, nezamjetno za 
ljudsku volju, posluži osjetilnom strašću, kao i fantazijom, 
kako bi zadobio utjecaj nad čovjekom. Drugi dar jamčio je 
rajskom čovjeku besmrtnost; on je bio slobodan od smrti, a 
i, kako se drži, od njezina srodnika, sna, koji njega, barem 
ne protiv njegove volje, nije mogao nadvladati Na taj 
način duša nije mogla biti nezamijećeno prenijeta u izvans- 
jetilni svijet, sa svim njegovim opasnostima. Svojevrsno 
umjetno budno spavanje (trans) rajskom čovjeku nije 
moglo pasti na pamet. Treći dar je čuvao čovjeka od svake 
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vrste patnje, bolesti i izvanjske nesreće, koji bi mogli sme¬ 
tati ili uznemiravati. Tijelo nije smjelo ometati duh, nego je 
duh trebao, zahvaljujući četvrtom daru, biti osposobljen za 
vladavinu nad cijelom naravi. Bog je prilikom stvaranja 
prvoga čovjeka kazao: "Napunite zemlju i sebi je podlo¬ 
žile" (Post 1,28). Za ispunjenje ove zapovijedi darovao mu 
je upravo u raju "dar vladavine". Ipak, ovdje se vladavina 
smije shvatiti jedino u okvirima mogućega: budući da su i 
rajskim ljudima na raspolaganju stajala samo osjetilna 
sredstva kako bi sjetilnu narav stavili u službu i kako bi 
izbjegli njezina štetna djelovanja. Vladavina nad materi¬ 
jom uopće, koju su anđeoska bića imala po svojoj, naravi, 
čovjeku u raju nije pripadala. 

Posljednji dar, "dar znanja", posredovao je na milostan 
način uzdizanje naravne spoznajne moći, ali nije izazvao 
promjenu u postupku mišljenja. Jer, a tako piše sveti Toma: 
"Ovaj postupak mišljenja, u kojem je prisutno osvrtanje na 
na njemu moralo isprobati hoće li se osjetilno uvjetovana 
spoznaja čovjeka održati kao odupiranje u odnosu prema 
neoppzivim odlukama. Prvom čovjeku "uliveni" su, dodu¬ 
še, najprije pojmovi, budući da ih on nije mogao steći na 
temelju osjetilnoga iskustva (slično kao i anđelima); 
međutim, pri upotrebi ovih pojmova on se je odmah 
morao poslužiti osjetilnim zornim slikama. I sama najviša 
duhovna djelatnost u mistici nije bila ostvarena "bez osjetil- 
nih zornih slika". U tome se ni u raju nije mogla učiniti 
nikakva iznimka. Karakter čovjeka kao osjetilnoga bića nije 
bio promijenjen, nego je samo zapriječeno štetno djelova¬ 
nje osjetilnosti. Odatle prilikom mističnoga promatranja, 
koje je u raju svakako predstavljalo pravu službu Božju, 
nisu nastupile nikakve zapreke niti otpori, premda je duša 
u tom slučaju zahvaćena strujom milosti Božje i napustila 
je osjetilni svijet i bila uznijeta u izvanosjetilni svijet, u 
duhovno ophođenje s Bogom: ali opasnosti toga svijeta i u 
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njemu vrebajuće demone ona nije mogla dotaknuti. U 
mističnom blaženstvu ona je mogla imati predokus sjedi- 
-jenja s Bogom, za koje je i bila određena [1107-128]. 

Kako je onda, unatoč velikoj milosti koju su uživali prvi 
ljudi, došla do grješnoga pada, tako teškoga po posljedica¬ 
ma, najprije od strane Eve, a potom od strane. Adama? 
Čovjek je zapao putem "đavoljega kusanja u grijeh”, tako je 
to definirao Četvrti lateranski koncil 1215. godine. Izvještaj 
Svetoga pisma o padu u grijeh (Post 3) još uvijek je u bit¬ 
nom održiv "kao povijestan": 12 zmija bi mogla biti nekakva 
živuća životinja ili nekakav prividan lik kroz kojega je soto¬ 
na, nekadašnji Lucifer, izgovarao svoje izazovne, i zavodlji¬ 
ve riječi. On je mogao Evi pristupiti jedino izvana; bilo 
kakva unutarnja kušnja bila je, prema općem uvjerenju, 
nemoguća (baš kao i kasnije kod kušanja Krista). Sotona je 
stajao ispred rajskih ljudi obdarenih milošću kao ispred 
dobro čuvanoga utvrđenja. Na razum i volju on već po 
naravi nije imao nikakav neposredan utjecaj budući da je 
takvo što pripadala jedino Bogu. Međutim, on nije mogao 
utjecati ni posredno kroz fantaziju na oblikovanje spoznaje 
i volje budući da je rajska milost integriteta učinila takvo 
što nemogućim; zaštitni ogrtač milosti nije pripuštao 
nikakvu neurednu pobudu. Ali sotoni nisu bile u potpuno¬ 
sti jasne, misli prvih ljudi, on nije posjedovao pronicanje 
srdaca i stoga nije znao na koji su način prvi ljudi prihvati¬ 
li rajsku zapovijed o tome da ne jedu sa stabla spoznaje. 
Stoga je sotona otpočeo svoje kušanje s malom rječicom 
"zašto": ona je morala pokušati ustanoviti je li Eva bila 
zadovoljna s Božjom zapovijeđu ili je smatra za odveć 
krutu i već tihomice sumnja u to da će, prijestupi li zapovi¬ 
jed, uistinu umrijeti. Evin odgovor je kako je vjerovao, 
potvrdio njegove sumnje budući da je Eva Božju prijetnju 
smrću protumačila s jednim dvojećim "možda" (Post 3,3). 
U tom trenutku se sotona, kao "otac laži" (Iv 8,44) mogao 
odvažiti da zaniječe prijetnju Božju i da predoči, lažno 
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obećanje: "Ne, nećete umrijeti!... nego ćete biti kao Bogovi" 
(Post 3,4-5). Sotonsko zavođenje je tako došlo do uspjeha; 
Eva je, a potom i Adam, prestupila rajsku zapovijed, iz 
samoobožavajućega ponosa, jer nisu željeli prinijeti žrtvu 
razuma, niti su željeli u vjeri prihvatiti i pokoriti se probnoj 
zapovijedi, a da ne posumnjaju u ono što im je unaprijed 
bilo razotkriveno o njihovoj budućnosti. 

Sotona je tako izvojevao svoju prvu pobjedu nad 
omraženim ljudskim rodom u kojoj je njegove prvijence 
gurnuo u propast i tako spriječio da se ponovo zatvore 
prve rupe u anđeoskom svijetu i napuštena nebeska prije¬ 
stolja ne bi li između njih ponovno zaposjeo vlastito prije¬ 
stolje. Tim je većim izgledao njegov trijumf kada je rajski 
grijeh posredstvom Adama postao nasljednim grijehom, 
baš kao što je i "pra-pravednost" rajskoga milosnoga stanja 
imala postati nasljednom pravednošću, daje on prošao na 
ispitu kušnje. Kroz Adama, kao jedinoga praoca cjelokup¬ 
noga ljudskoga roda, mogao se ljudski pragrijeh posredst¬ 
vom rađanja dalje presađivati u njegove nasljednike koji se 
svi "imaju smatrati poput jednoga sveukupnoga čovjeka", 
"kao udovi jednoga tijela”, tako da je grijeh glave mogao 
prijeći kao nasljedni grijeh i kao nasljedna krivnja na 
udove, ne doduše kao "osobni grijeh", ali kao svojevrstan 
"grijeh (zajedničke) naravi, u skladu s Poslanicom Efe- 
žanima 2,3: "bili smo od naravi djeca srdžbe (sveti Toma) 
[I 129-148]. 

Posljedice istočnoga grijeha su prokletstvo i blagoslov u 
isti mah. Još u raju Bog je bio onaj koji sudi te je prokleo 
sotonu (u obliku zmije), istodobno mu navijestivši budući 
poraz u sukobu koji sada započinje, sukobu demona pro¬ 
tiv čovječanstva. Poraz će mu nanijeti tajanstvena žena 
koja "satire zmiji glavu" i koja će mu "satrti glavu." 
posredstvom svoga "potomka" (Krista) (Post 3,14-15). Za 
grješnoga čovjeka značilo je to, međutim, istodobno, još 
prije nego što je dosuđena kazna za istočni grijeh, navještaj 
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blagoslova Božjega, prve "radosne vijesti" ("protoevanđe- 
lje"). Time je čovjeku unaprijed obećan Otkupitelj, Mesija, 
Sin One, koja zmiji satire glavu, koji je svojom iskuplju- 
jućom žrtvom okajnicom na križu omogućio da se istočni 
grijeh i nasljedna krivnja predoče kao "sretna krivnja" 
(felix culpa) budući da je ona "zaslužila tako velikoga i 
uzvišenoga Otkupitelja" (uskrsno bdjenje). Tek nakon 
ovoga utješnoga obećanja izrečena je zaslužena kazna i 
prvi par ljudi je protjeran iz raja (Post 3,16-24) 

Najteža kazna u Svetom pismu nije izrijekom spomenu¬ 
ta: ona je na osnovi tradicije 1546. godine na Tridentskom 
koncilu definirana kao dogma o "vlasti đavla" kojoj su 
podložni "svi ljudi" poslije Adama, sve do otkupljenja 
posredstvom božanskoga Spasitelja. Bit ove vlasti demona 
(ovdje se pod đavlom podrazumijeva mnoštvo demona) ne 
sastoji se u nekakvoj novoj vrsti i sposobnosti djelovanja, 
koja je njima, za razliku od čovjeka, darovana, nego u posve 
naravnoj moći demona nad materijalnim stvorenjem čije im 
je potpuno, ili gotovo potpuno, razvijanje sada omogućeno 
Božjim pripuštanjem kao bitna kaznena posljedica 
istočnoga grijeha, dok je ta moć u njezinu očitovanju ranije 
bila zakočena rajskom milošću. Prvi ljudski par je sam, svo¬ 
jim teškim grijehom, izgubio spasonosnu milost, a istodob¬ 
no je i zauvijek uludo proigrao samo jednokratno podijelje¬ 
nu rajsku milost integriteta. Grijeh je raskinuo povez kojim 
su darovi integriteta držali na okupu neuredne pobude i 
nastojanja tjelesne osjetilnosti pod vladavinom duha, a 
razuzdana osjetilnost i požudnost počeli su sada borbu pro¬ 
tiv duha. Tjelesno duševna narav čovjeka je "ranjena" 
istočnim grijehom, njime je i "iskvarena", ah ona, unatoč 
tomu, nije promijenjena. "Iskvarenost ljudske naravi sasto¬ 
ji se jedino u tome daje čovjek uslijed povlačenja dona prae- 
ternaturalia (rajskih milosti) suzbijen samo na svoje naravno 
stanje." 13 Slobodna volja je oslabljena, a razum je zamračen. 
Razuzdana požudnost sada može, a da to volja i ne zamije- 
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ti, od strane demona biti zlouporabljena za nebrojene 
kušnje i zavođenja; demoni se također sada mogu koristiti 
patnjom, bolestima i fizičkim potrebama, koje se sada 
mogu osjetiti, kao oružjem protiv čovjeka ili ih sami mogu 
izazivati. "Vladavina nad svekolikom prirodom" je nakon 
gubitka rajskoga "dara vladavine" postala čežnja-san za 
"izgubljenim rajem"; nalog Božji: "sebi zemlju podložite" 
nije ponovljen. Oslabljene moći naravi pod istočnim grije¬ 
hom više nisu dostatne za takvo što. Međutim, nastaje, veli¬ 
ka opasnost da se i ovdje umiješaju demoni i namame nas u 
područje u kojem se on osjeća kao kod kuće, a mi nismo. U 
izvanosjetilnom svijetu, za koji rni sjetilni ljudi nismo stvore¬ 
ni, mi bismo mogli jedino teturati poput slijepaca u tami. 
Naići ćemo tamo odmah na spremnoga slijepoga vođu pod 
zlim duhovima, koji nas sigurno neće odvesti prema svjet¬ 
lu, nego u konačnici u propast, makar se u početku mogu 
iznenadno pojaviti prevarljivi uspjesi koji su u službi 
obmane. 

Izvanosjetilni svijet nije. naš svijet. Međutim, budući da 
imo uslijed gubljenja rajskih milosti izgubili i besmrtnost, 
potpali smo pod smrt, a redovito i pod njezinoga preteču, 
tjelesni san. Ovaj nas pak, htjeli mi to ili ne, dovodi u svezu 
s izvanosjetilnim svijetom jer su pritom sjetila iskopčana, a 
duša se premješta u iz vanosjetilni svijet, koji će jednom 
postati njezinom domovinom. Ovdje, međutim, vrebaju 
opet demoni čije djelovanje u snu doživljavamo razgovi¬ 
jetno. I dobri se duhovi također katkada oglašavaju u sno¬ 
vima koji se obistinjuju i u spasonosnim poticajima. 
Uspinjanje kroz izvanosjetilni svijet prema svijetlim uzvisi¬ 
nama mističnoga promatranja, koje je u zemaljskom raju 
imalo biti dostupno svakom čovjeku, postalo je sada, 
nakon protjerivanja iz raja, nedostupno za mnoštvo, makar 
su na njega iznimno nailazili pojedinci obdareni milošću, 
ali kao na put posut trnjem koji je, kako pokazuju svje¬ 
dočanstva mistika svih stoljeća, zaposjednut demonima 
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koji vrebaju sve do najvišega stupnja mistične kontempla¬ 
cije. Jer u većoj mjeri nego u raju, ljudi pod istočnim grije¬ 
hom prisiljeni su na upotrebu osjetilnih zornih slika u svim 
misaonim i voljnim djelatnostima, pa onda i u mistici. Mi, 
međutim, znamo, da je ova neizbježnost nametnuta sa 
spasonosnom svrhom koja se istinski ispunila jedino kod 
prvoga ljudskoga para; Adam i Eva su promijenili grješno 
osvjedočenje svoga ponosa, pokajali se, i mogli su ga 
opozvati da bi napokon, prema općem mišljenju teologa, 
umrli u milosti Božjoj. Nebo je, međutim, ostalo za njih i za 
njihove potomke i dalje zatvoreno sve dok Božanski 
Spasitelj nije izvršio otkupljenje [I 149-175]. 
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Nakon protjerivanja iz raja otpočeo je, za poslijeadam- 
sko čovječanstvo pod "vlašću đavla", jedan dugi advent, u 
očekivanju otkupljenja od istočnoga grijeha posredstvom 
Krista, Božanskoga Spasitelja. Povratak u "rajske raskoši" 
priječili su "kerubini s plamtećim mačem, koji je svjetlu¬ 
cao", a koje je tamo postavio Gospodin Bog kao kaznene 
anđele. Ali u svojoj velikodušnosti Bog je izagnanima dao 
i druge anđele kao pratitelje, odnosno on ih je ostavio uz 
njih; anđele čuvare prvih ljudi. Za njihove potomke Bog je 
također odredio anđele čuvare. Na taj način ljudi nisu osta¬ 
li sami u borbi s demonima za napuštena nebeska prije¬ 
stolja; anđeli ih podupiru u borbi protiv njihova zajedni¬ 
čkoga neprijatelja. 

Naučavanje o anđelima čuvarima još nije postalo defini¬ 
ranom dogmom, ah njega ipak naviješta redovito crkveno 
učiteljstvo. Općenito je prihvaćeno da svaki čovjek ima 
vlastitoga anđela čuvara. 14 Anđeli čuvari ili anđeli odre¬ 
đenih dužnosti prihvaćeni su za cijele narode, države, 
staleže, zanimanja ili službe. Gospodin Bog je onaj koji 
odlučuje o razvrstavanju anđela čuvara; međutim, već su i 
sami anđeli zainteresirani za pobjedu ljudi jer će oni, kao 
"baštinici prijestolja koja su pripadala demonima", jednom 
u nebu, da tako kažemo, trebati biti njihovi susjedi (što se 
naravno treba razumjeti simbolički budući da nam nedo¬ 
staju zorne slike za predstavljanje nebesa i njegovih "prije- 
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stolja"). Anđeli i demoni se bore za svakoga pojedinoga 
čovjeka: ijedni i drugi ljude žele imati za "susjede", bilo u 
nebesima bilo u paklu. Demoni su suparnici anđela, a oso¬ 
bito anđela čuvara.. Budući da su demoni još od proku- 
šavanja anđela "majmuni Božji", oni na osnovi iskrivljene 
sličnosti s Bogom žele majmunisanjem oponašati Božje 
odredbe. Tako smo blizu toga da prihvatimo kako je 
Sotona (s Božjim, pripuštanjem) osobnom anđelu čuvaru 
svakoga pojedinoga čovjeka nasuprot stavio jednoga osob¬ 
noga demona smutnje, takozvanoga anđela prkosa, koji 
pod svaku cijenu treba prouzročiti štetu na tijelu i duši, 
kako bi spriječio da dotični čovjek ostvari vlastito spasenje 
i postane baštinikom prijestolja, vjerojatno čak onoga nebe¬ 
skoga mjesta, kojega je on sam nekada napustio. 

Naučavanje o demonima zaplotnjacima ne spada "u 
članke vjere, ali je to veoma drevno i ne tako nevjerojatno 
mišljenje". Ostajem izričito pri ovoj svojoj tvrdnji (iz 
Demonologije I, 194. str.), a ovdje je naglašavam, jer A. 
Winklhofer 15 , u osvrtu na moju stranicu broj 194, čini se da 
pogrješno tumači to mjesto kao moju tobože "sigurnu 
tvrdnju o demonima zaplotnjacima". To je velik nespora¬ 
zum: ja sam sabrao sve meni poznate, potvrdne i niječuće 
glasove, a potom sam ih raspravio. Tako sam ustanovio da 
ovi posljednji po brojnosti i sadržaju bjelodano zaostaju za 
potvrdnima, kojima pripadaju glasovi Hermasa, Origena, 
sv. Grgura Ninskoga, sv. Chrizostoma, sv. Ambrozija, Huga 
od sv. Viktora, Petra Lombardijskoga, Aleksandra Hale- 
škoga, Baheza, Suareza, Scheebena, F. Laknera i u novije 
vrijeme N. Cortea. 16 i opredijelio se osobno za autore koji 
se izjašnjuju potvrdno, bez ikakva uspostavljanja nekakvih 
"sigurnih tvrdnji". Winklhofer također navodi nekoliko 
izvora i vjeruje da može ustvrditi sljedeće: "Sasvim je 
sigurno (!) da nijednom čovjeku nije dan ijedan njemu vla¬ 
stiti individualno, dodijeljeni anđeo štete, kao što je to 
slučaj s anđelom čuvarom." Odakle dolazi ovakva sigur- 
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nost? S ovakvom apodiktičkom tvrdnjom se ne može raz¬ 
riješiti tako ozbiljan i prijeporan problem. Ni potvrdna ni 
niječna razmišljanja ne mogu biti "sigurne tvrdnje" sve 
dok se crkveno učiteljstvo o tome nije izrazilo (što bi, 
međutim, vjerojatno mogao biti slučaj na nekom od nared¬ 
nih Koncila, prilikom razrade pitanja o anđelima čuvarima 
u okviru mogućega sučeljavanja s istočnom Crkvom). Sve 
do toga trenutka riječ je o dopuštenim slobodnim mišljenji¬ 
ma koja se mogu upotrebljavati i navoditi u ovom ili onom 
smislu. Osobno sam se opredijelio, na osnovi valjanih raz¬ 
loga, za potvrdno razmišljanje i koristim ga kao jednu od 
"radnih hipoteza" kojima, kako je već rečeno, spekulativna 
demonologija ne bi trebala oskudijevati [I 194.]. 

Govorilo se, po uzoru na Paula Claudela, o nekakvu 
"tajanstvenom srodstvu" između anđela čuvara i njegova 
štićenika čovjeka. 17 Ako se pod tim želi razumjeti nekakvo 
idealno sudbinsko srodstvo, onda se smiju u naznačenom 
smislu ovdje uključiti i demoni štete. U tom bi se slučaju 
"srodstvo", kojim su uzajamno povezani anđeli čuvari, 
ljudi i demoni štete sastojalo u zajedničkoj zadaći koju bi 
čovjek, uz potporu anđela čuvara i u borbi protiv demona 
štete, trebao ispuniti. Zadaća bi se, međutim, svakoga 
čovjeka sastojala u ponovnom osvajanju jednoga posve 
određenoga nebeskoga prijestolja. Oni koji su ga prethod¬ 
no posjedovali, sada bi se kao demoni štete ovoj nakani na 
krajnji način suprotstavili, dok bi anđeli čuvari, koji su bili 
osobni protivnici toga demona prilikom pada anđela, 
podupirali svoga štićenika milošću Božjom budući da on 
ima postati njegovim "susjedom". Ako se zadaća ne ispu¬ 
ni, onda ona može biti prenijeta na jednoga ili više nared¬ 
nih ljudi, uz podupiranje istoga anđela čuvara i uz odupi¬ 
ranje istoga demona štete sve dok se napokon ne postigne 
pobjeda i dok se ne osvoji ovo posve određeno nebesko 
prijestolje. S osvajanjem svih napuštenih anđeoskih mjesta 
bila bi ispunjena sveukupna zadaća čovječanstva i mogao 
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bi na konačnom sudu iz usta Suca svijeta biti izrečen 
Njegov sud o tome. 

Čovjek između anđela i demona - to ostaje teološkom isti¬ 
nom pa i onda kada se nastoji odustati od spekulativnih 
pojedinosti i ograničiti se na uopćene članke vjere, kako je 
Bog anđele poslao kako bi štitili ljude, te da će tako ostati 
sve dok se ne dogodi oslobođenje od vlasti đavla. 
Postavljamo pitanje: kako se u praksi ostvaruje odnos 
čovjeka prema anđelima i prema demonima? Ovdje vrijedi 
kao vrhovno i osnovno načelo da se bez ljudske volje ne 
može ostvariti nikakvo djelovanje, niti od strane anđela 
niti od strane demona. Nijedan anđeo ne može prisiliti na 
dobro djelovanje, kao što nijedan demon ne može prisiliti 
na grijeh. Slobodna, ljudska volja, najveći naravni Božji 
dar, odlučuje o prihvaćanju dobrih poticaja i zlih iskušenja, 
premda na podmukao način u navođenju ulogu može 
imati i utjecaj fantazije, strasti i nagona. Čovjek ne stoji kao 
pasivan objekt prijepora ili kao nedjelatan promatrač 
između anđela i demona, nego je u najvećoj mjeri aktivan 
i djelatan. Jer on nije, kako je to Luther kazao, neslobodna 
"tegleća marva", koja se nalazi između Boga i đavla i mora 
čekati da vidi tko je od njih "na konju", a da sam uopće ne 
može birati između jahača. Ne; čovjek se daleko više može 
prispodobiti tkalcu, koji sam tka odijelo vlastite vječnosti. 
On sjedi sa slobodnom voljom na pročelju tkalačkoga stana, 
a njemu s desne i s lijeve strane stoje, prema našem shva¬ 
ćanju, anđeo čuvar i demon štete, spremni da daju svoj 
udio u obliku svijetlih ili tamnih niti, kada se pokaže da 
smo jednodušni s njihovim pobudama i nadahnućima. 
Nijedna jedina nit ne može biti utkana u tkaninu bez 
izričita ih prešutna, aktivna ili pasivna pristanka onoga 
koji tka. 

Pasivan pristanak čovjeka je prisutan onda kada je slo¬ 
bodna voljna djelatnost na neki način oslabljena, smanjena 
ili potpuno isključena. Na naravan način sve to doživljava- 
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mo (bez našega sudjelovanja) prilikom spavanja i sna, od 
kojih se ne možemo obraniti; samo na neizravan način smo 
u stanju, kroz prethodno čisto razmišljanje i molitvu, pri¬ 
praviti se na nastup takvih nadahnuća kao na obranu od 
zlih primisli. Pasivni smo u slučaju kada nas Bog obdaruje 
na izniman način s "pasivnim promatranjem" u mistici, 
jedino na osnovi Njegova milosnoga izbora, a bez ikakva 
našega doprinosa osim smjerne pripravnosti da svoju 
volju potpuno predamo u Božju volju i da se tako s Njim 
mistički sjedinimo. Kada se, međutim, na osnovi vlastite 
krivnje prilagodimo radi izazivanja ovakve pasivnosti 
volje kroz hipnozu, trans i brojna tjelesna i duhovna opoj¬ 
na i narkotička sredstva, u tom slučaju se također možemo 
premjestiti u izvansjetilni svijet, ah u tom slučaju nećemo 
sresti anđele, koji bi nas "ekstatično" uzdigli u svijetle visi¬ 
ne, nego demone koji vrebaju i koji će nas odvući u mračne 
dubine i moći nas "en-statično" proklinjati sve do opsjed¬ 
nutosti. (Ovaj sam izraz "en-statično" i "en-staza", nasu¬ 
prot "ek-statično" i "ek-staza", odabrao kako bih istaknuo 
fundamentalnu razliku između djelovanja anđela i demo¬ 
na na ljude: en-staza je napravljena po uzoru na "en-tuzi- 
jazam" (od "en-theos"), a njime su grčki mistici označavali 
tobožnje "božje nastupanje" njihovih demona.) 

Ljudi nisu povezani s anđelima i demonima samo u 
životu, u osjetilnom i izvanosjetilnom svijetu, nego u kona- 
čnici i poslije smrti. Anđeo čuvar prati, pod vodstvom sve¬ 
toga Mihaela, oslobođenoga štićenika, nakon što ga je 
obranio" na prvom sudu, u nebeski raj i time je ispunio 
svoju zadaću na zemlji; on tada ostaje u nebesima kao 
"suvladajući anđeo" (sv. Toma), koji nebesku radost glori- 
je i blaženoga gledanja Boga dijeli sa svojim novim susje¬ 
dom u vječnosti, a kojega je do tada vjerno štitio. Ukoliko 
je neka duša prokleta, anđeo čuvar ju je morao sa svetim 
"bolom" prepustiti demonima i bit će povjeren novom 
štićeniku koji zadobiva istu, neostvarenu zadaću kako bi 
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istu ispunio. - Slično je i s demonima štete. Oni će pokušati 
odijeljenu dušu optužiti na prvom sudu pri čemu, 
međutim, mogu doživjeti razočaranje; budući da ne posje¬ 
duju sposobnost pronicanja srca i ne znaju na koji će se 
način ljudi poslužiti vlastitim duhovnim shvaćanjima, koji 
u svakom slučaju mogu spoznati demone, tako da njima 
može izmaći to da se duša ipak na kraju obratila i tako 
pobijedila. Ukoliko ona ode u nebesa, u tom slučaju je 
zadaća demona kao demona štete na zemlji također 
završena; njegovo nebesko prijestolje je opet zaposjednuto, 
a zaposjeo ga je jedan svetac. U suprotnom će demon štete 
prokletu dušu trijumfalno otpratiti u pakao, a potom će 
iznova nastaviti na zemlji borbu kako bi zapriječio da neki 
drugi čovjek dospije do pobjede i osvoji njegovo nebesko 
prijestolje. - U čistilište napokon odvode kako anđeli 
čuvari tako i anđeli prkosa one duše kojima je još preosta¬ 
lo nešto za okajavanje, ali tamo neće biti podvrgnute 
"izvršenju kazne". Budući da duše nakon čišćenja smiju 
unići u nebeski raj, time je završena zadaća anđela čuvara 
i obrambenih anđela [I 373-3741 ■ 

Postoji, međutim, još jedna, posljednja prilika za anđele 
i demone da se približe čovjeku s dobrom ili lošom naka¬ 
nom. Radi se, naime, o slučaju kada se nastoji uspostaviti 
povezanost između živih i umrlih. 


Smiju li se umrli pojavljivati? 

Samo uz posebno dopuštenje Božje, vjerojatno se smiju 
duše u iznimnim slučajevima pojavljivati iz raja i čistilišta 
"kako bi ljudima izašli ususret s pomoći ili kako bi od njih 
molili za nekakvu pomoć". Nasuprot tome, iz pakla, a to 
možemo tvrditi s najvećim stupnjem vjerojatnosti, to nije 
moguće, nikada. U pravilu su sva ukazivanja posredovana 
kroz anđele, baš kao i ona triju božanskih Osoba i Majke 
Božje. 18 Kod odijeljenih duša također će biti prisutni anđeli 
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čuvari, koji uspostavljaju povezanost sa živima, a jednako 
tako i obrnuto. Inače, na naravan način povezanost ne bi 
uopće bila moguća budući da odijeljene duše, doduše, sa 
sobom nose razum i volju, ali bez osjetilnih zornih slika ne 
mogu se njima služiti kao u životu. Stoga i ne mogu znati 
ono što se događa na zemlji te, uostalom, uopće nisu spo¬ 
sobni za pokretanje bilo kojeg tijela jer su stvoreni jedino za 
pokretanje svoga vlastitoga (sveti Toma, između ostalih) 
[II 284-285]. Uz pomoć posredovanja anđela zajamčena je 
obostrana povezanost između živih i umrlih, ah to može 
uspjeti "bez znanja umrlih": pobožan običaj zazivanja 
"siromašnih duša" ostaje nedotaknut. Postaje, međutim, 
veoma opasno kada se ova posrednička uloga anđela 
pokuša oponašati od strane demona, za što su oni po svo¬ 
joj naravi sposobni. Oni su kadri spoznati životne okolno¬ 
sti čovjeka i mogu uzeti na se prividno tijelo nalik na čovje¬ 
ka, koje je prozračno, ali se ipak može vidjeti i osjetiti. Na 
taj način oni mogu, i to opet bez znanja umrlih, izigravati 
pojavne oblike umrlih na način koji može prevariti, a koji 
im služe kao krinke, nešto kao u spiritizmu, gdje se i među 
nama katolicima uloga demona prešućuje a govori se još 
samo o osobnim ukazanjima (općenito uzevši upravo u 
sebi nemogućim) odijeljenih duša i njihovu tobožnjem dje¬ 
lovanju na zemlji. No, o tome malo kasnije! [I 192-203]. 

Pod okriljem zaštite anđela poslijeadamsko čovječanst¬ 
vo nije bespomoćno i napušteno hodilo dugačak put kroz 
poganstvo sve do Kristova otkupljenja. Gospodin Bog nije 
nikada bilo kojem grješniku uskratio dostatnu milost za 
obraćenje, čak ni onda kada se radi o onima koji su počinili 
istočni grijeh. Rajska služba Bogu u mističnom gledanju, u 
kojem je Bog ljudima kroz neposrednu praobjavu 
omogućio poučavanje o religioznim istinama koje su neo¬ 
phodne za spasenje, bila je onemogućena uslijed istočnoga 
grijeha. Bog je, međutim, ustanovio kao izvanjsku službu 
Božju jednu vrstu sakramenata (takozvani prirodni sakra- 



70 


DEMONI NA POZORNICI SVUETA 


ment sa žrtvama i molitvama, a kasnije je to bilo obrezanje), 
koji su imali izvršiti pripravu na kršćanske sakramente 
kojima se, doduše, ne posreduje duhovna milost, kao kod 
ovih, samo posredstvom njihova izvršenja (ex opere opera- 
to), nego su bili kao nadomjestak za izgubljenu milost inte¬ 
griteta prisutnu u raju, "lijek" za ozdravljenje od bolesti 
istočnoga grijeha (Hugo od sv. Victora) te da bi održalo 
budnim sjećanje na praobjavu i na naravni zakon. U službi 
ove svrhe također je bio prajezik koji je još dugo održan 
kao jedinstven. 

Jedna od važnih Božjih mjera opreza bila je odredba o 
raspršivanju čovječanstva po cijeloj zemlji, kako je to bilo 
rečeno još prilikom stvaranja prvih ljudi: "Plodite se i 
množite i napunite zemlju" (Post 1,28). Gospodin Bog je 
time želio brižno spriječiti da ljudi, prilikom pada nekih od 
njih, ne bi, navezani jedni na druge, svi zajedno pali u gri¬ 
jeh. Toma Molina je držao 19 daje Bog želio na ovaj način 
između ljudi uzdići "zidove kao pregrade" kako bi isklju¬ 
čio neizvjesne "okultne ostatke moći iz zemaljskoga raja", 
koji tada nisu mogli izazvati štetno djelovanje, a sada bi, 
nakon grješnoga pada, kao duševni utjecaj u grješnome 
smislu, posredstvom parapsiholoških fenomena (hipnoze, 
sugestije, telepatije itd.) mogli prouzročiti štetu. 

Međutim, upravo ovu odredbu o raspršivanju, koju je 
Gospodin Bog nakon općega potopa izričito ponovio (Post 
9,1), pokušali su ljudi nakon pada u istočni grijeh prestu- 
piti kroz gradnju Kule Babilonske, imajući pritom izričitu 
namjeru: "da se ne raspršimo po svoj zemlji" (Post 11,4 
prema hebrejskom tekstu). To je bila "opća pomutnja u 
opačini" (Mudr 10,5), u neispunjavanju zapovijedi Božje 
koja je iznova ponovljena. U tome se sastoji prava izopače- 
nost grijeha u izgradnji kule babilonske. To se može naz¬ 
vati "drugim padom u grijeh" jer je cijelo čovječanstvo ili 
njegovi predstavnici, opet iz oholosti, otkazalo poslušnost 
Bogu i "počeli" su (Post 11,6) namjesto jedinstvene, Božje 
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države, izgrađivati samoobožavajuću svjetovnu državu u 
kojoj je Jahvi u svakom slučaju bilo namijenjeno "zemalj¬ 
sko sjedište" kako bi bio čovjeku nadohvat ruke i nadohvat 
njegove volje. Bog, međutim, nije čekao prekriženih ruku 
"dok ne dovrše nastojanja koja su naumili", nego je 
odlučio: "Hajde da siđemo i jezik im pobrkamo, da jedan 
drugome govora ne razumije." "Tako ih Jahve rasu odan¬ 
de po svoj zemlji, te ne sazidaše grada" (Post 11,6-8). 

Pomutnja jezika je svrhovita kazna koja je radi toga i spa¬ 
sonosna; ona je imala kao posljedicu razdvajanje cjelokup¬ 
noga čovječanstva na različite jezične zajednice, na narode, 
i nacije, koji su jedni drugima postali otuđeni tako da bi 
ponovno ujedinjenje ("opća pomutnja u zlu") iznimno 
teško moglo postati mogućim. "Mnoštvo jezika i nacija je 
nešto što je Bog želio, ali kao kaznu" (Anselm Stolz); sve¬ 
jedno, sa spasonosnom svrhom, koja k tome ima i jedno 
apokaliptičko značenje, jer treba zapriječiti da nastajuće 
kraljevstvo svijeta bude priprava na proreknuto antikristo- 
vo kraljevstvo svjetskoga jedinstva ili da uopće njime 
mogne postati. Iz toga razloga pomutnju jezika nije ni Krist 
dokinuo [I 209-212], 

Uz razdvajanje jezika i nacija imao je kao vrhovni Božji 
cilj prilikom pomutnje jezika biti razdvajanje zabluda koje 
su potom trebale kroz uzajamno sučeljavanje oslabiti ili biti 
dokinute. Tako je bogoslužju nacionalnih religija (nakon 
izgradnje kule babilonske od ranih početaka snažno se raz¬ 
vijalo), od samoga početka, otkinuta smrtna oštrica; mogli 
su još nastajati samo nacionalni idoli, ali ne više i svjetski 
idol, kakav je imao biti postavljen na vrhuncu kule babi¬ 
lonske, ili kakav će vjerojatno kao antikrist stajati na vrhu 
apokaliptičke kule babilonske na koncu vremena. Pogan- 
sko bogoslužje razvijalo se jedino postupno. Demoni su 
morali najprije pokušati sliku vlastite besramnosti, kakvu 
je praobjava prenijela čovjeku, preoblikovati i "poboljšati". 
To je smisao legendi o nastanku "zlih duhova" kao ode- 
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jepljenju od najuzvišenijega bića, kako je to etnologija jed¬ 
noglasno ustanovila već kod prvobitnih naroda i kod pri¬ 
rodnih naroda. Prema tim legendama, demoni se odcjepl¬ 
juju kao srodnici pravoga Boga, kao pravi odbogovi (dru- 
gotni bogovi), a kasnije i kao tvoritelji i upravitelji zemalj¬ 
skih stvari (demiurzi), koji su postupno potiskivali najuz- 
višenije biće. Zakrinkanost njih kao odbogova i lažnih 
božanstava-stvoritelja, čime demoni uzdižu vlastiti ugled, 
a njihovo zamračeno podrijetlo kao palih anđela žele gur¬ 
nuti u zaborav, postiglo je uspjeh o čemu govori činjenica 
da se u povijesti religija pogana apsolutno zli duhovi javl¬ 
jaju razmjerno veoma rijetko; puno češće se, međutim, javl¬ 
jaju duhovi koji su istodobno tobože dobri i zli, koji ljudi¬ 
ma obećavaju uslužnost u zamjenu za žrtvene darove ili 
im prijete štetom, ako im se ne iskazuje čašćenje. U tom 
smislu se može gledati na "božanstva pogana kao, na 
demone". To je biblijska istina koju potvrđuju crkveni oci i 
teolozi, iako su u tome rijetko jednodušni. Nažalost su 
poganski idoli u njihovoj neutralnosti u odnosu prema 
dobru i zlu postali uzori za "neutralne anđele" koji danas 
postaju opet aktualni u parapsihologiji, a o kojima smo 
govorili na završetku četvrtoga poglavlja [I 212-223]. 

Na pogansko bogoslužje se ima gledati kao na demon¬ 
sko oponašanje pravoga izvanjskoga bogoslužja s njego¬ 
vim žrtvama i molitvama u prirodnim sakramentima; 
međutim, i unutarnje rajsko bogoslužje u mističnom pro¬ 
matranju postalo je ubrzo nakon istjerivanja iz raja, na 
poticaj demona, predmetom oponašanja u ranom šamaniz- 
mu. U čežnji za izgubljenim rajem nastojali su šamani 
oponašati mističnu ekstazu, prenijeli su se posredstvom 
jednoličnoga, lupetavoga šamanskoga plesa uz glazbenu 
pratnju jednotonskoga, potmuloga šamanskoga bubnja i 
drugih udaraljki, kao i uz pomoć opojnih sredstava u 
trans, sve dok se nisu srušili besvjesno na pod i postali 
puke marionete i jezični korovi za tobožnje "duhove slut- 
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nje", koje su zazivali, ali koji nikada nisu mogli biti ništa 
drugo do li demoni, o kojima smo već slušali, kako se sve 
do u naše dane zakrinkavaju u spiritizmu kao odijeljene 
duše. Svojevrsnu mističku ekstazu, a njezine osjećaje 
možemo razumjeti kroz Proljetnu žrtvu Stravinskoga, 
šamani na ovakav odbojan način svakako ne postižu. 
Postižu jedino demonsku "enstazu", kojom se zarobljava- 
-- slobodne duhovne i voljne djelatnosti duše i iz visina 
slobode, u koje se može uzdići u mističnoj ekstazi, spušta 
se u provaliju neslobode, gdje mora bespomoćno "gledati" 
kako tijelo, koje joj je povjerio Svevišnji kao hram Božji, 
zloupotrebljava kao bezvoljno oruđe onaj koji je najniži od 
svega. 

Samanizam nije nikakav religijski sustav i može se 
sloga pronaći oponašan u najrazličitijim podvrstama, u 
predkršćanskom razdoblju, osobito u poganskim misteriji¬ 
ma, čiji obredi ushićenja pokazuju očiglednu srodnost sa 
šamanizmom. Oponašanje mističnoga sjedinjenja s Bogom 
očituje se u "pretvaranju u božanstvo mistika", već nazva¬ 
nom entuzijazmu, koji, međutim, ne predstavlja nikakvu 
ek-stazu, nego samo svojevrsnu en-stazu. Oponašanje 
mistike se napokon može nazvati i kvijetizmom, kakav je 
stupio na pozornicu u predkršćansko vrijeme u Indiji, u 
sustavu yoge i u budizmu, a u oba slučaja se radi o očito¬ 
vanjima, po njihovim kvijetističkim metodama transa, svo¬ 
jevrsnih "potomaka šamana". Alois Mager je nastojao u 
budizmu vidjeti "prirodnu mistiku". Ipak se preporučuje 
(zajedno s Anselmom Stolzom) da se ime mistika pridrži 
jedino za nadnaravnu, božansku, kršćansku mistiku, a ne 
da se bilo koji tajanstven doživljaj u izvansjetilnom svijetu 
naziva "mističnim" [I 223-233]. 

Približavamo se tako kraju predkršćanskoga adventa. 
Za pripravu Otkupiteljeva dolaska Gospodin Bog je iza¬ 
brao izraelski narod; međutim, ovaj "izabrani narod" se 
pokazao veoma prijemčivim i za idolopoklonstvo, magiju 
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i mantiku. Brojne su demonološke starozavjetne pripovije¬ 
sti koje su na neki način s tim povezane. Razotkriva se tu 
silovita drama, potresno hrvanje Boga, ne bi li izabrani 
narod udaljio od idolopoklonstva koje je bilo prisutno kod 
njihovih zapuštenih susjeda. Prirodni zakonje bio proširen 
u obliku deset zapovijedi. Odgovor je bio salivanje "zlat¬ 
noga teleta". I stalno iznova padanje u idolopoklonstvo, pa 
i nakon Judina sužanjstva, sve do u doba Makabejaca. Sve 
to, unatoč tome što je mesijansko proročanstvo postajalo sve 
jasnije već u psalmima, a potom i u proročkim knjigama, 
proročanstvo o pojavljivanju Mesije, o Utjelovljenju, o 
Kristovoj patnji, razapinjanju i uzlasku na nebo, baš kao i 
o presvetoj Euharistiji (Melkisedek). Ova proročanstva bila 
su namijenjena narodu, a za tumačenje su bili zaduženi 
pismoznanci. Ali još jedna, treća, skupina bila je zainteresi¬ 
rana za proročanstva, i sve objave koje se tiču dolazećega 
kršćanskoga vremena - bili su to demoni koji su od istjeri¬ 
vanja iz raja drhtali u iščekivanju Otkupitelja. Na koji 
način su mu se imali unaprijed suprotstaviti? Oni su 
pokušali s istim onim sredstvima, koje smo već često vid¬ 
jeli na djelu: pomoću oponašanja ili, kako bismo to trebali 
za predkršćanskp vrijeme točnije formulirati, pomoću pre- 
doponašanja. U njihovim kultovima idola i prije svega u 
poganskim misterijima pokušali su demoni unaprijed pre- 
doponašati kršćanske sakramente i sve što je s njima pove¬ 
zano kako bi od njih prijezirno napravili pronalazak i 
izmišljotinu pogana, sažaljenja vrijedno praznovjerje, prije 
nego što ih je sam Krist bio ustanovio. 

To je mišljenje najstarijih crkvenih pisaca koji su, kao 
sveti Justin i Tertuijan, rođeni kao pogani, a duhovni svijet 
pogana poznavali su na temelju vlastitih nazora, te su znali 
za tajne niti koje je demonska strana bila isprela između 
poganskih i kršćanskih misterija. Na taj način se smije 
tumačiti i zašto je već u predkršćansko vrijeme postojao 
troglavi poganski idol (kao oponašanje Trojstva), zašto je 
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postojao božanski sin, kojega je rodila djevica (kao opona¬ 
šanje utjelovljenja), zašto su u poganskim svetištima posto¬ 
jala kupališta za pranje i čišćenje (kao oponašanje krštenja) 
i zašto je postojala poganska kultna večera (kao opona¬ 
šanje presvete Euharistije). Jedino Kristova muka na križu 
nije nikada postala predmetom oponašanja, u tome su 
demoni vjerojatno namjerno ostavljeni u mraku, kako 
ćemo to kasnije čuti. 

Naravno da ovakvo demonološko razjašnjenje nije 
općenito prihvaćeno. Rasplamsao seje o tome na početku 
našega stoljeća takozvan "prijepor o misterijima". Na kato¬ 
ličkoj strani je došlo do posvemašnjega nijekanja bitne ovi¬ 
snosti kršćanskih misterija od onih poganskih, a mogu- 
i nost nekakva demonskoga utjecaja na poganske misterije 
ili je prešućivana ili je odbacivana. Benediktinac Odo Casel 
je ipak, kao onaj koji je vodio glavnu riječ u prijeporu o 
misterijima, ovako pisao: "Nije se radilo o budalastom 
mišljenju, kako bi se to danas htjelo predstaviti, kada su 
crkveni oci u analogijama poganskih kultova htjeli vidjeti 
svojevrsno demonsko oponašanje." Mi se nastavljamo na 
ovo mišljenje. 

Ali zar ovo nije istina ako sami pred sobom priznamo: 
kada kršćanske istine povezujemo s poganskim analogija¬ 
ma, još uvijek nas s vremena na vrijeme prožme tajanstven 
strah ne postoji li tu ipak nekakva suovisnost? Onda 
kažemo: "taj i taj poganin (recimo Platon ili Aristotel) 'već' 
je naznačio ono što je kasnije kod nas postalo istinom." 
Nikako ne postavljamo redoslijed stvari naglavce! Ako se 
želi točno kazati, onda se mora kazati sljedeće:, "taj i taj 
poganin je 'još' (na osnovi praobjave i pra-predaje) znao za 
određenu pra-istinu koja je, dakako, tijekom dugotrajna 
poganskoga adventa vjerojatno izblijedjela ili je namjerno 
izopačena u značenje željeno od demona da bije tek Krist 
ponovno uspostavio u njezinoj izvornoj čistoći kao 
kršćansku istinu." Stvar stoji ovako: na početku ljudske 
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povijesti u zemaljskom raju bila je objavljena potpuna isti¬ 
na, a potpuno znanje o njoj (koliko je to potrebno za spa¬ 
senje) bilo je dostupno prvom ljudskom paru. Iz ove viso¬ 
ke i vjerojatno najviše visine, na kojoj je čovjek ikada stajao, 
započinje u poganstvu lagano nazadovanje od monoieiz- 
ma sve do kulta demona. Ili bolje rečeno: postojalo je i 
nazadovanje, a ne samo uzdizanje iz zamračene poganske 
tame u svjetlost kršćanstva. Svakako, nama je to teorijski 
poznato kao obrazovanim kršćanima; međutim, moramo 
se i u svom izražavanju usmjeravati time, a ne kazati (kako 
se to s vremena na vrijeme događa za katedrama): "već" u 
poganstvu je zasjala ova ili ona istina, kao da je prije toga 
nije bilo i kao da se poganstvo izravno uzdignulo iz 
zamračenoga neznanja u svjetlost istine. Nikako. Istina se 
nalazi na početku, a kada je izriču pogani, onda je to zato 
što se ova istina kod njih "još" (premda vjerojatno ne više 
u svojoj potpunosti i iskrivljena) održala. Postoje mnoge 
takve iskrivljene istine koje su prisutne u predkršćanskom 
poganskom vremenu: to su jezgre istina prisutnih u veli¬ 
kom dijelu okultizma i njegovim sektama u mjeri u kojoj se 
pozivaju na visoku mudrost velikih posvećenika minula 
vremena. Oni činjenično znaju "još" nešto malo od drevne 
istine i pružaju stoga korijenje još u drevnom poganstvu. 
Ovo je trebalo dovesti do jasnoće i naglasiti na koncu 
ovoga poglavlja o poganstvu kako bi prilikom ovakva 
raspravljanja mogala nestati krivo shvaćena rječica "već" u 
prilog ispravno shvaćene rječice "još". 
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Kada je vrijeme prokušavanja pogana bilo privedeno 
kraju, pojavio se Božanski Spasitelj kako bi oslobodio 
čovjeka od vladavine đavla. "Sin se Božji pojavio zato da 
uništi đavolska djela" (1 Iv 3,8). U buli koja poziva na 
Vatikanski koncil (29. lipnja 18689 u prvoj se rečenici 
upućuje na to da "je vječni Otac zbog preobilja ljubavi, 
jedinorođenoga Sina spustio s nebesa, kako bi oslobodio 
ljudski rod od jarma grijeha i demonskoga sužanjstva ." 
Zastoje Bog postao čovjekom? Na ovo pitanje odgovorio je 
sveti Anselmo u jednom dubokosežnom djelu istoga nas¬ 
lova na sljedeći način: čovjek je uvrijedio Boga time stoje 
dopustio da njime "ovlada đavao". Oslobođenje, u skladu 
s tim, može uspjeti jedino ponovnim svladavanjem đavla. 
Za takvo što, međutim, čovjek pod istočnim grijehom nije 
sposoban. S druge strane, Bog zahtijeva da jedan čovjek 
ovlada đavlom. U tom slučaju je oslobođenje na sebe 
mogao preuzeti samo Bogo-Čovjek, koji bi potisnuo demo¬ 
ne. Ovu istinu je u dvanaestom stoljeću zanijekao Abelard 
(poznat kao ne baš dostojan slave); morao je to međutim 
na poticaj svetoga Bernarda opozvati, netom pred vlastitu 

smrt. 

Utjelovljenjem, odnosno time što je Krist postao čovje¬ 
kom, objavljen je rat demonima: to je posve sigurno i 
općenito prihvaćeno naučavanje. Pastiri na poljima su za 
to saznali od anđela Božjih, međutim, demonima je to u 
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početku bilo sakriveno. Oni, koji su u zemaljskom raju na 
zavodljiv način ljudima bili obećali nekakvo više znanje, 
ovdje se pokazuju ograničeni u pogledu znanja o Kristu. 
Jer, prema svetom Augustinu, "njima je bilo o Njemu 
objavljeno samo onoliko koliko se to Njemu svidjelo, a 
Njemu se svidjelo samo onoliko koliko je to bilo neophod¬ 
no". Ovo osnovno načelo pruža nam ključ za razumijeva¬ 
nje upadljive činjenice da su demoni smjeli prodirati u 
misterij inkarnacije samo postupno tako da su njima, glede 
Kristove osobe, stalno iznova nadolazile sumnje, a tek 
kasnije su se probili do izvjesnosti [I 253-261]. 

Tako se rasplamsalo sučeljavanje između Krista i njego¬ 
vih suparnika u dinamičnu dramu punu promjena. Prili¬ 
kom Kristova krštenja začuo je, doduše, Sotona "glas s 
nebesa... ali on je mogao vidjeti samo čovjeka, tijelo, kakvo 
je bilo vlastito i Adamu, ništa više od toga" (sveti Hilarije). 
Kristovo božanstvo Sotona nije prepoznao u jednostav¬ 
nom tesarovu sinu iz Nazareta, jedino "jedinstvenu sve¬ 
tost" čovjeka Isusa koji gaje uvijek ostavljao u sumnjama. 
I tako je on progonio ovoga zagonetnoga čovjeka te gaje 
stavio na kušnju u trostrukom iskušavanju Krista Kao što je 
istočni grijeh započeo sotoninim iskušavanjem prvobitnih 
roditelja, tako je i pomirba otpočela i iskušavanjem 
Otkupitelja od strane istoga sotone. On seje najprije želio 
uvjeriti u Kristovo sinovstvo Božje, a potom ga potaknuti 
na odustajanje ili na mijenjanje Njegova mesijanskoga pos¬ 
lanja. Krist Gospodin je pristao na iskušavanje kako bi 
nama dao primjer "na koji način bismo, mogli nadvladati 
đavolska iskušavanja". Sam tijek iskušavanja treba gledati 
kao stvarno izvanjsko događanje, jednako kao i iskušava¬ 
nje u zemaljskom raju: u oba slučaja Sotona se javlja u 
"vidljivu obličju" i u oba slučaja riječi iskušavanja su 
uistinu izgovorene, a nisu izazvane nekakvom imaginar¬ 
nom vizijom u okrilju fantazije. Sotonino nošenje Krista 
također je bio izvanjski događaj, premda je za čovjeka 
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teško shvatljivo gledanje "božanskoga Sina u naručju 
tmine" (sveta Terezija Velika). Međutim, Krist je također 
pripustio da ga sotonine "pristalice razapnu na križu" 
Krist u svemu ostaje pobjednikom; Sotona nije postigao 
svoj cilj i nije spoznao božanstvo Kristovo sa svom izvje- 
snošću (prema općeprihvaćenu mišljenju). 

Nakon Kristova iskušavanja otpočeo je Božanski 
Spasitelj svoje otkupiteljsko i naučiteljsko djelovanje: to 
djelovanje je i nadalje bilo obilježeno sučeljavanjem Krista 
s demonima, osobito u slučaju, egzorcizama, istjerivanja 
đavla iz opsjednutih osoba Opsjednutost demonima jedna 
je od posljedica istočnoga grijeha i predstavlja veliko 
poniženje u koje čovjek (s krivnjom ili bez nje) može zapa- 
--i kada demon dolazi do takva raspolaganja njegovim tije¬ 
lom, uz isključenost njegove duše, da ga može zloupo¬ 
trebljavati poput nekakva bezvoljnoga oruđa. U Kristovo 
vrijeme bješnjeli su demoni na osobito zastrašujući način 
opsjednutim, kako bi očitovali svoju moć. A Bog je pripu¬ 
stio takvo što kako bi kroz egzorcizme ponovno bila očito¬ 
vana Božja moć tako što su na Kristovu zapovijed demoni 
morali bespomoćno napustiti opsjednutoga. U Evanđelji¬ 
ma je opisano šest velikih istjerivanja demona. Daje pri¬ 
tom bilo riječ uistinu o demonskim opsjednutostima, a ne 
o nekakvim bolestima, danas se više ne može osporavati. 
U djelu Opsjednuti (Gli Indemoniati) C. Balducci naširoko 
raspravlja o ovom pitanju: na ovo ćemo se opet vratiti kada 
budemo govorili o samoj opsjednutosti [I 261-273]. 

Za vrijeme egzorcizama demoni su iznutra bili pronik¬ 
nuli božansku snagu čudesnih djela Isusovih i bili su spoz¬ 
nali da u njemu djeluje "božanstvo"; međutim, nisu još bili 
upoznali "povezanost" ovoga božanstva s čovještvom u 
hipostatskoj uniji, piše sveti Albert Veliki. Jer "da su to 
spoznali, nikada ne bi razapeli Gospodina slave na križu" 
(I Kor 2,8). Oni su ga, međutim, razapeli, na poticaj izdaje 
Jude Iškariotskoga, o kojem je sam Božanski Spasitelj ka- 
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zao daje bio "đavao" (Iv 6,71), jer je "đavao već bio ubacio 
u srce Judi Simuna Iškariotskoga da ga izda" (Iv 13,2). Ipak 
je izdajnik Juda uskoro promijenio mišljenje; je li to suovi- 
sno s tim stoje đavlu na koncu bio skinut povez s očiju i on 
je počeo uviđati da bi razapinjanje Kristovo bilo pomirbe¬ 
nom smrću za oslobođenje omraženoga ljudskoga roda iz 
njegove, đavlu vlastite, sile? I nije li Sotona bio onaj, kako 
se to i prihvatilo, koji je sklonio Pilatovu ženu da zamoli 
svoga čovjeka: "Mani se ti onoga pravednika, jer sam 
danas u snu mnogo pretrpjela zbog njega" (Mt 27,19)? Ali 
bilo je već kasno. Žrtva na križu bila je izvršena i Božanski 
Spasitelj je bio predao "svoj život kao otkupninu za 
mnoge" (Mt 20,28, Mk 10,45). Ova otkupnina, međutim, 
nije bila predana Sotoni, nego Bogu. Sotona nije imao 
nikakvo pravo na vladavinu nad ljudskim rodom, on je bio 
samo "krvnik" Božji, ali gospodar kazne bio je jedino Bog, 
kojem je Krist na križu dao "zadovoljštinu". I to što je Krist 
"nadmudrio" Sotonu, što je bilo oduvijek poticaj za 
teološku spekulaciju, ne treba shvaćati doslovno nego sim¬ 
bolički. Svejedno, Schmaus piše ovako: u Kristu seje đavao 
"razočarao". On je mogao Njega baciti u smrt. (...) Među¬ 
tim, on Njega nije mogao u smrti zadržati" [I 273-284]. 

Ne, on to nije mogao. Jer čim je Krist trijumfalno nastu¬ 
pio sa svojim silaskom nad pakao, pojavio se je na velikim 
vratima i zapovjedno zatražio: "Podignite vrata, nadvratni- 
ke svoje!" (Ps 24, 9). Kao božanska Osoba, povezan s vlasti¬ 
tom ljudskom dušom (dok je tijelo, također povezano s 
božanskom Osobom, ostalo u grobu), stupio je Božanski 
Spasitelj u predvorje pakla koje je ustvari bilo predvorjem 
nebesa, jer ovdje čekahu na Otkupitelja pravednici staroga 
saveza i oni koji su posvećeni milošću Kristovom, koja je 
unaprijed djelovala u predkršćanskim vremenima. U 
takozvanoj "propovijedi o paklu" (1 Pt 3,19 i slj.) navijestio 
im je radosnu vijest evanđelja i učinio je od predvorja nebe¬ 
sa pravo nebo u kojem im je podario blaženo gledanje Boga 
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("najvjerojatnije već tamo, prema sveopćem naučavanju 
Teologa"). Na taj način je "ugrabljen plijen demonima" 
{Rimski katekizam): u bespomoćnom bijesu su morali pro- 

-ti kako Krist odvodi sa sobom pravednike kako bi 

ponovo zaposjeli prva nebeska prijestolja koja su demoni 
ispustili. Predvorje pakla (krilo Abrahamovo) ostalo je 
odtadaprazno; pakao, čistilište i dječje nebo 

nisu bili dotaknuti Kristovim silaskom nad pakao. 
Bijes demona poradi vlastita poraza zrcali se u srednjovje¬ 
kovnim sotonskim-procesima (vidi djela Bartola di 
Sassoferrate, prije 1359. godine, i biskupa Giacoma 
Paladinija iz Terama, oko 1382. godine). U oba procesa ža- 
—o sa Sotana kroz sve instance radi naknade za učinjenu 
štetu koja je nastala odvođenjem duša iz predvorja pakla; u 
drugom procesu nastupa Majka Božja kao odvjetnica ljud¬ 
skoga roda. Ovdje se radi o srednjovjekovnim jurističkim 
udžbenicima kojima se uređuju prava, gdje se očituje pri¬ 
snost s demonologijom i kada je riječ o svjetovnoj znanosti. 

"Sud nad knezom ovoga svijeta" bio je uspješan Svojim 
uzašašćem na nebesa Krist je želio i izvanjski prodrijeti u 
"demonsko borilište za vlast", koje su demoni razastrijeli 
nad kozmosom, kako bi zapriječili pristup svojim napušte- 
--- nebeskim prijestoljima. Anselm Stolz zove to "fizičkim 
otkupijenjem": "Uzašašćem na nebesa probijeno je borilište, 
usporavajuće pregrade su razvaljene, nebesa su otvorena." 
"Iz zatočeništva kneza smrti odvodi Krist oslobođene duše 
u raj, prebivalište blaženih" [I 284-295]. 

Kristovo svladavanje demona dovodi se u vezu sa sve- 

- sotone, o čemu tajanstveno Otkrivenje (Otk 20,1-4) 

kaže: "Potom opazih anđela gdje silazi s neba držeći ključ 
od Bezdana i velike verige. On uhvati Zmaja, staru zmiju - 
a to je đavao, Sotona - i sveza ga za tisuću godina te ga baci 
u Bezdan, koji nad njim zaključa i zapečati, da više ne 
zavodi naroda dok se ne navrši tisuću godina. Poslije toga 
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ima biti odvezan kratko vrijeme. Zatim 'opazili prijestolja' 
i one što sjedoše na njih 'posvećene' i kraljevaše s Kristom 
tisuću godina." U ovoj vizionarskoj slici ugledao je sveti 
Ivan ono što je njegov božanski Učitelj unaprijed navijestio 
sljedećim riječima: "Nitko ne može ući u kuću jaka čovjeka 
i oteti mu pokućstvo, ako toga jakog prije ne sveže" (Mk 
3,27, Mt 12,29). 

Tisućuljetno svezivanje sotone se još od svetoga 
Augustina razumjelo u smislu smanjivanja vlasti demona 
posredstvom Kristova otkupiteljskoga čina. Pritom se ovih 
tisuću godina samorazumljivo ne treba uzeti doslovno, 
nego samo kao izražaj dugačka trajanja kraljevstva Kristo¬ 
va između Njegova prvoga i drugoga dolaska na zemlju. 
Svezivanje "jakoga", kojem je Božanski Spasitelj istrgnuo 
ispod vlasti zatečeno "pokućstvo", odnosno one koji su 
pod istočnim grijehom iščekivali otkupljenje, omogućilo je 
potom trijumf i vladavinu otkupljenih u "tisućuljetnom 
kraljevstvu" Kristovu. 

Kada se kaže "svezivanje sotone", onda se Sotona ima 
shvatiti u kolektivnom smislu kao poglavica i predstavnik 
svih demona. No, "svezivanje" ne znači da su demoni tada 
osuđeni na nemogućnost djelovanja niti da su bili zatvore¬ 
ni u pakao. Poznata namje Petrova riječ o "ričućem lavu" 
koji "obilazi tražeći koga da proždre" (1 Pet. 5,8); mi sva¬ 
kodnevno molimo nakon svake svete mise egzorcističku 
molitvu Lava XIII. protiv "sotone i ostalih zlih duhova koji 
tumaraju naokolo svijetom radi propasti duša". Djelovanje 
demona izvan pakla nije postalo nemogućim; oni i dalje 
djeluju na zemlji, osobito kao demoni štete kod svih živih 
sve do završetka dana. Međutim, njihovo štetno djelovanje 
je općenito umanjeno zahvaljujući određenom usporava¬ 
nju naravne moći demona na sličan (ali ne u potpunosti 
jednak) način kao u zemaljskom raju zahvaljujući izvan¬ 
rednoj milosti Božjoj. U poslijekršćanskom vremenu 
demoni ne mogu, uzevši općenito, više tako nezaustavljivo 
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bjesnjeti protiv čovjeka kao što je to bio slučaj u poslije- 
adamskom poganskom vremenu. "Lanac pripuštanja", na 
koji su demoni trajno navezani, bio je, da tako kažemo, 
samo malo skraćen. 

Međutim, osim ovoga općenitoga smanjenja naravne 
moći demona, Kristovom žrtvenom smrću pogođena je 
prije svega istinska "vlast đavla". Krist Gospodin nas nije 
ostavio na zemlji kao siročad, nego je za nas prije utemeljio 
Crkvu u kojoj On sam nastavlja živjeti na mističan način, s 
velikim milosnim blagom svetih sakramenata i sakramen- 
tala. U njima nam je želio podariti nadomjestak za trajno 
izgubljen integritet rajskoga života: jer On nije ponovno 
uspostavio prvotno rajsko stanje. Kazna koja je posljedica 
istočnoga grijeha nastavlja postojati i poslije otkupljenja, 
premda ne više u svojstvu kazne okajnice, nego jedino još 
kao spasonosne kazne. Smrt, patnja, bolesti kao i pomut¬ 
nja jezika, nisu dokinuti, međutim, njima je oduzet karak¬ 
ter prokletstva: "bolesti su na primjer prestale biti kaznom, 
one su postale sredstvom za oponašanje Krista" (Dom 
Leclercq). Posljedice istočnoga grijeha su neizlječive: mi 
nemamo pravo htjeti ih dokinuti kao takve. 

Kristovim otkupiteljskim djelom mi nismo bez daljega 
postali dionicima otkupiteljske milosti, nego trebamo ono 
što čovječanstvo u cjelini nije moglo učiniti za svoje otkup¬ 
ljenje: trebamo naš manji dio koji se sastoji u vlastitu sud¬ 
jelovanju upotpuniti time što ćemo se sami "okrenuti" 
otkupiteljskoj milosti posredstvom sakramentalnih milo- 
snih sredstava Crkve i tako ih učiniti djelatnim za sebe. 
Iznova je prozvana naša slobodna volja: Krist nam ne želi 
nametati svoju milost. "On je svojom žrtvenom patnjom 
sasvim dostatno otklonio vlast đavla, ali ne i djelotvornost: 
samo u onima koji posvoje plodove Njegove patnje kroz 
vjeru, ljubav i sakramente, može se kazati: vlast đavla bit 
će uistinu uništena" (sveti Toma). Krist "je platio sasvim 
dostatnu cijenu za otkupljenje čovjeka iz vlasti đavla". "Da 
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bi čovjek međutim uistinu i djelatno bio od toga 
oslobođen, neophodno je da se ucijepi u Krista posredst¬ 
vom sudjelovanja u sakramentima" (Salmanticenser). Za 
svakoga onoga koji još uvijek nije na djelatan način postao 
dionikom otkupiteljske milosti, vlast đavla nastavlja 
postojati i u kršćanskom vremenu; i nadalje, može oživjeti 
za grješnike u osobnom smrtnom grijehu, koji su u njega 
upali i nakon otkupljenja. Demonskim iskušavanjima su, 
dakako, podložni i pravednici, a vjerojatno u mnogim 
slučajevima čak i učestalije od samih grješnika, budući da 
na ove demoni gledaju kao na svoj već siguran plijen. Svi, 
međutim, mogu biti djelotvorno zaštićeni posredstvom 
voljnoga prihvaćanja milosnoga blaga svetih sakramenata 
i sakramentala [I 296-312]. 

Ako se svrati pozornost na obred sakramenata i sakra¬ 
mentala 20 , naići će se (puno češće nego što bi to očekivao 
onaj tko je rezerviran u odnosu prema demonologiji), na 
raznorazna demonološka mjesta koja pokazuju kako 
sakramentalni obredi nemaju na zadnjem mjestu obrambe¬ 
nu svrhu da odvrate demone i isključe njihov utjecaj: često 
i na način zaštite kada se radi o tome da se sakramental- 
nom materijom, vodom, uljem itd. otkloni samo mogući 
utjecaj demona. 

Jednako tako u obredu krštenja za odrasle nalazi se prije 
pravoga krštenja ne manje nego deset egzorcizama, zakli¬ 
njanja "nečistoga duha", jer se upravo na nekrštenoga 
čovjeka, koji je pod istočnim grijehom i još je u vlasti đavla, 
gleda kao na "etički opsjednutoga" i tako se s njime postu¬ 
pa. Činjenica kršćanskoga krštenja još je rano bila navođe¬ 
na upravo kao dokaz za istočni grijeh i za "vlast đavla". U 
svim preostalim sakramentima mogu se naći, u novim ili 
starim tekstovima, slična demonološka mjesta, svakako i 
kod svećeničkoga ređenja, u kojem mladi svećenički kan¬ 
didati bivaju posvećeni za egzorciste, nakon što ih je biskup 
opomenuo: "Egzorcist treba istjerivati demone... Vi prima- 
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te dakle vlast da polažete ruku na opsjednute te da pola¬ 
ganjem vaših, ruku, posredovanjem milosti Duha Svetoga i 
riječi zaklinjanja iz opsjednutih tijela bude istjeran nečisti 
duh. Težite stoga da, baš kao što istjerujete demone iz tije¬ 
la drugih, udaljite nečistoću i zloću jednako i iz vaših, vla¬ 
stitih srdaca i tijela kako ne biste potpali pod ono što kroz 
vlastitu službu plašite u drugima." "Na to biskup pruža 
svima knjigu u kojoj stoje naznačeni egzorcizmi... i kaže: 
Uzmite je uza se i utisnite je u pamet te primite vlast da 
nad opsjednutima polažete ruke." Knjiga u kojoj stoje 
naznačeni egzorcizmi je ustvari Rimski ritual (Rituale 
Romanum), ah danas se više na nalazi u rukama svih 
svećenika budući da mnoge dijeceze izdaju samo izvatke 
iz njega za dijecezanske potrebe, a u njima često nije 
sadržan obuhvatan Veliki egzorcizam. Na taj je način ovaj 
klasični egzorcizam sa svojim isprobanim i očuvanim tek¬ 
stovima, koji su djelomično stari puno više od tisuću godi¬ 
na, dospio u opasnost da postupno zapadne u zaborav. 
Poznatiji je Mali egzorcizam Lava XIII. koji nije tako obuh¬ 
vatan, ali je čak autentično preveden na nacionalne jezike 
pa ga mogu obavljati i laici, u molitvenom obliku. 

Osobito su brojni demonološki tekstovi u misnoj liturgi¬ 
ji, kao što se u to lako može uvjeriti svaki korisnik nekog 
misala za laike ili neke druge misne knjige tijekom crkve¬ 
ne godine. Jer, osim brojnih demonoloških samostalnih 
tekstova, kao što je to poznata zaključna molitva u svetoj 
misi, koju je Lav XIII. 1886. godine uveo protiv slobodnih 
zidara, a danas se moli protiv opasnosti komunističkoga 
Istoka, današnji je Rimski misal preuzeo iz Svetoga pisma 
mnoga upadljiva demonološka mjesta. Takva mjesta se 
mogu naći na četrdeset i sedam dana crkvene godine, a od 
toga na osamnaest nedjelja; to znači na trideset i pet posto 
svih nedjelja, uglavnom u evanđeljima i poslanicama, poje¬ 
dince također u introitusu, tractatusu i offertoriumu, preu¬ 
zela su demonološka mjesta iz Svetoga pisma. Iz četiri 
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sveta Evanđelja je od tamošnjih 33 preuzeto sveu¬ 
kupno samo 19 demonoloških mjesta, dakle 
60 posto, a iz preostaloga Novoga zavjeta od četrde¬ 
set i devet mjesta šesnaest, znači 33 posto. To su 
izvanredno visoki postotci rečenica koji nadaleko nadilaze 
mjeru vjerojatnosti i ponovno dokazuju kako se misna 
liturgija, kao živo zrcalo vjerskih istina, ne zatvara demo- 
nološkim činjenicama. 21 

Isto, napokon, valja kazati o posljednjem sakramentu 
"bolesničkoga pomazanja", što je jednako važno kao i 
pomoć u smrtnoj borbi protiv očajničkoga posljednjega 
napada demona. Ne smiju biti zaboravljeni ni mnogobroj¬ 
ni sakramentali i mali blagoslovi iz obrednika, koji su 
predviđeni za sve, kako sretne tako i nesretne slučajeve u 
životu, a često sadržavaju demonološka mjesta. Međutim, 
poznajemo li mi uistinu blago naših svetih sakramenata i 
sakramentala, želimo li ih upoznati? Prosječan katolik neri¬ 
jetko stoji u krivu odnosu prema svetim sakramentima; 
sklon je u njima vidjeti nekakav nametnuti teret i neugod¬ 
nu obvezu, ali ne i sredstvo spasenja na koje nam je daro¬ 
vano sveto pravo. Ne dolazi li to vjerojatno odatle što se 
odveć često i isključivo govori o dužnostima, o vazmenoj 
dužnosti, o dužnosti svete pričesti, o nedjelji kao dužnosti, 
a odveć se malo naglašava gordost zbog toga što svaki 
pojedinac ima pravo na presvete sakramente? Je li to pri¬ 
sutan strah da bi se bez zapovijedi koja govori o dužnosti 
u potpunosti odustalo od pristupanja sakramentima? 
Usmjerimo pak pogled prema Istoku! Nikada u orijental¬ 
noj Crkvi, baš kao ni u prvobitnom, kršćanstvu, nije bila 
izrijekom predstavljana nedjelja kao dužnost. Pa ipak je 
danas dubokoreligiozan ruski narod prkosom iznudio od 
svojih tiranina kao svoje sveto pravo otvaranje svojih crka¬ 
va i slavljenje svojih sakramenata, koji su još od raskola u 
bitnom ostali jednaki našima. Da, ovakvo postupno izvoje- 
vanje ponovnoga oživljavanja crkveno-sakramentalnoga 
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života čini se da je već ustabililo položaj Pravoslavne crkve 
u toj mjeri da je, prema vjerodostojnim informacijama” 
Sinode Ruske pravoslavne crkve, prvi put nakon dugo vre¬ 
mena opet izrečena najveća crkvena kazna ekskomunika- 
cije protiv dugogodišnjega profesora teologije na crkvenoj 
Akademiji u Lenjingradu, Alexandra Ossipova, i druge 
trojice duhovnika,, "jer su u komunističkom logoru javno 
hulili ime Božje" - a to sve, unatoč tome stoje prema sov¬ 
jetskom zakononodavstvu od 1927. godine bilo zabranjeno 
izricanje bilo kakve crkvene kazne. Činilo se da se Ruska 
pravoslavna crkva već osjećala dovoljno osnažena za 
postupno emancipiranje od boljševističkoga režima i nje¬ 
gova zakonodavstva. 

Jedna, na sličan način paradoksalna, situacija se, 
između, ostaloga razvila u katoličkoj Italiji: tamo je također 
najviša crkvena vlast 1. srpnja 1949. godine morala izdati 
veoma strog "Komunistički dekret" kojim je svakom tko bi 
se učlanio u komunističku partiju i na kakav način je 
aktivno podupirao također prijetila ekskomunikacijom. 
Ishod je najprije bio negativan: velik broj od otprilike 
sedam milijuna komunističkih birača (najveći broj na slo¬ 
bodnom zapadu) nije se promijenio; međutim, uskoro se 
uspostavilo kako "velik dio njih ne samo da redovito ide u 
crkvu, nego i često pristupa sakramentima: oni žele da im 
djeca budu krštena, da slave njihovu prvu pričest, žele se 
vjenčati u crkvi, ispovjediti se o Uskrsu i pričestiti, a kad je 
netko teško bolestan, pozivaju svećenika radi bolesničkoga 
pomazanja". Kada im mjesni svećenik uskrati sakramente, 
u tom slučaju odlaze k svećeniku kojeg ne poznaju! Tako je 
moguće da se dogodi da u jednom mjestu u Toscani, u 
kojem komunisti u pravilu osvajaju tri četvrtine glasova, 
ipak broj pričesnika o Uskrsu bude tri četvrtine odraslih 
mještana. Talijani, koji su u najunutarnjijoj supstanciji kato¬ 
lici, u donjim slojevima još su uvijek u visokom postotku 
nepismeni jer su već stoljećima, a i danas, još socijalno 
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nisko razvijeni (unatoč velikim reformama De Gasperisa 
koje su, međutim, stalno iznova sabotirali djelomično 
korumpirani gornji slojevi). Djelatno sposobni Talijani vje¬ 
ruju da se vladajućoj vapijućoj društvenoj nepravednosti 
ne može drugačije pomoći nego da se glas povjeri stranci 
koja im ne nudi samo socijalna, obećanja, nego im i činje¬ 
nično može otvoriti radna mjesta posredstvom dobro orga¬ 
niziranih i utjecajnih radničkih sindikata. Da oni na taj 
način podupiru prikrivene i vješto zakukuljene političke 
ciljeve komunista, to prosječnim Talijanima u pravilu ne 
dopire do svijesti; teorija i politika nisu njihova jača strana. 
I tako oni vjeruju da, usprkos izbornom prijateljstvu s 
komunistima, imaju pravo na sakramente u okviru svoje 
katoličke religije, kojoj oni po najunutarnjijoj nutrini pripa¬ 
daju, makar, vjerojatno, ne uvijek posve osviješteno. 
Ovakvo paradoksalno ponašanje "katoličkih" komuni¬ 
stičkih birača za dušobrižništvo predstavlja ozbiljnu krizu; 
hoće li se ona u budućnosti moći razriješiti? Opravdana je 
nada da će se to i dogoditi, doduše posredstvom talijan¬ 
skih žena koje se već danas u neznatnom postotku opred¬ 
jeljuju za komuniste, a još uvijek imaju gotovo matrijarhat - 
ski utjecaj na muškarce. Kada bi to napokon proželo soci¬ 
jalno usmjerenje unutar vladajućih stranaka, tada bi tali¬ 
janske žene sa svojim muževima opet legalno i bez skru¬ 
pula savjesti mogle pristupati presvetima sakramentima. 
Bila bi to velika pobjeda za svetu Crkvu, između ostaloga 
i zbog toga što u smislu našega izlaganja sakramenti i 
sakramentali predstavljaju upravo najvažnije zaštitno 
sredstvo protiv demona. 2 ' 
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Nakon što smo u prvom dijelu na općenit način ukaza¬ 
li na "demone na pozornici svijeta" prema njihovoj biti, 
postojanju i bitku, morali bismo sada u drugom dijelu 
pojedinačno razmotriti i istražiti "demone na djelu": kojim 
sredstvima se oni odvažuju ljude, u neprestanoj obrambe¬ 
noj borbi protiv njihovih anđela čuvara,, priječiti da uđu u 
"općinstvo svetih", iz kojega sami jednom bijahu protjera¬ 
ni. Međutim, na koji način se mogu spoznati demoni na 
djelu? 

Pretpostavkom za takvo što je razlikovanje duhova. Ona 
pred nas stavlja veoma važnu zadaću koja, međutim, ne 
vodi uvijek u smjeru uspjeha, jer se do apsolutne izvjesno¬ 
sti, kada se radi o razlikovanju duhova, može doći jedino 
posredstvom Objave. Kada, na primjer. Božanski Spasitelj, 
prilikom raznoraznih istjerivanja đavola u Novom zavjetu 
govori o demonima, onda ne treba sumnjati u to da se 
ovdje uistinu radi o palim anđelima. Svako drugo razliko¬ 
vanje duhova, međutim, ne postiže ovako visok stupanj 
izvjesnosti. Ni izvanredan milosni dar razlikovanja duho¬ 
va, kojega spominje sveti Pavao (1 Kor 12,10), a bio je daro¬ 
van prvim kršćanima, nije bio u potpunosti "neprevarljiv" 
Mi, koji ne potpadamo pod karizmatsku milost, morali 
bismo se zadovoljiti s "moralnom izvjesnošću" koja se 
odlikuje većom ili manjom, a katkada najvećom vjerojat¬ 
nošću. Zašto? Jer se naš sjetilno uvjetovan razum već po 
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sebi i za sebe svejednako može prevariti, osobito onda 
kada se radi, kao kod djelovanja demona, o svojevrsnom 
prodoru iz izvansjetimoga u sjetilni zemaljski svijet, za koji 
smo jedino stvoreni. S time se ovdje moramo zadovoljiti: 
međutim, mi znamo daje ova slabost na zemlji naša jakost 
za nebesa! 

Jedna od sljedećih zapreka za jasno razlikovanje duho¬ 
va je velika umjetnost zakukuljivcmja, koja je prisutna kod 
demona. Kao dobri anđeli, tako se i otpali demoni mogu, 
no uvijek se pretpostavlja Božje pripuštanje, pojaviti u 
prozračnim, ali vidljivim i zamjetljivim likovima, a ovu 
naravnu sposobnost oni iskorištavaju kao "majmuni Božji" 
da bi se pojavili u svjetlosnom liku (2 Kor 11,14), a osobito 
u presvetom liku Krista Gospodina. Možemo pročitati kod 
mistika, osobito kod svete Terezije, Velike i kod svete 
Gemme Galgani, o tome kako su se prilikom čestih Kristo¬ 
vih ukazivanja uvijek iznova morali boriti za jasnoću radi 
li se o pravoj svjetlosnoj pojavi ili o zakukuljenoj pojavi 
đavla. Najznačajniji teolozi su se stalno iznova vraćali na 
ovo pitanje; njihova razmišljanja daju se sažeti u sljedećem 
pravilu: Kristova ukazanja u njihovoj izvanjskosti ne smiju 
biti obeščašćena (kako se to katkada savjetovalo): jer ona 
ostaju kao izvanjske slike Gospodina dostojne čašćenja, i 
tada kada ih demoni drsko oblikuju i zloupotrebljavaju u 
svrhu prijevare. Međutim, prije svakoga istinskoga oboža¬ 
vanja Kristova ukazanja, mora se učiniti izričito ograniče¬ 
nje sadržaja da se ne radi o demonskoj sljepariji. Proku¬ 
šano djelotvorno je zazivanje strašnih imena Isusovih, za¬ 
jedno sa znakom križa i posvećenom vodom, što demone 
neposredno može prisiliti da dopuste obaranje vlastitih 
krinki i da uzmaknu. Ovo vrijedi na jednak način i o svim 
ostalim ukazanjima Majke Božje i svetaca, baš kao i pokoj¬ 
nika. 

Osim tjelesnih pojavnosti, demoni se mogu zakukuljiti i 
iza takozvanih imaginarnih pojavnosti koje oni izazivaju u 
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fantaziji (mašti, imaginaciji). Fantazija, strasti, nagoni i 
sjećanje omiljena su područja za djelovanje demona jer oni 
ovdje mogu djelovati, a da to razum i volja i ne zamijete. 
Tako je na primjer njima moguće sjetilne zorne slike, a što 
oni zatječu kao pripremljeno, posložiti na nov način tako 
da određene pojedinosti potisnu, a druge prenaglase, i 
tako postojeće slike retuširaju poput nekog fotografa. Oni, 
ipak, nisu kadri proizvesti posve nove slike, na primjer da 
slijepcu od rođenja podmetnu slike onoga koji ima sposob¬ 
nost vidjeti. Svijest opterećenu krivnjom oni mogu ublažiti 
ili utrnuti posredstvom zamračivanja odgovarajućih slika 
u pamćenju; obrnuto, oni mogu izazvati lažnu svijest opte¬ 
rećenu krivnjom posredstvom prenaglašavanja prošle, vje¬ 
rojatno samo umišljene krivnje i zamračenja već uspješno 
uništene krivnje kroz kajanje i pokoru: tako mogu nastati 
neiskorjenjive, prividne skrupule. Ili se može dogoditi da 
se slike štovanih pokojnika uzdignu iz sjećanja u imagi¬ 
narne pojave i tako u fantaziji izazivaju tobožnje "poruke 
iz.onostranosti" koje (ovo je veoma važno razlikovno obi¬ 
lježje!) obično u počecima samo malo, ali kasnije sve češće 
i izričitije protuslove crkvenom naučavanju. To je ono što 
se jednako može dogoditi u prirodnom snu kao i u umjet¬ 
nom budnom snu (transu): u oba slučaja je, dakle, riječ o 
zbivanju koje je izvan kontrole razuma i volje. 

To je, napokon, pogotovu slučaj kod takozvane "pod¬ 
svijesti", gdje spada već i nesvjesno nastalo sjećanje, a 
potom i s njim srodno, ono psihički potisnuto Stoje stav¬ 
ljeno izvan ograda svijesti i što se pronašlo kao sakriveno 
u podsvijesti. Ovdje demoni mogu neometano razvijati 
svoj posao ukoliko na osnovi potisnutih želja (koje ne 
moraju biti isključivo seksualne naravi kako je to, dakako, 
u počecima mislio Siegmund Freud) potpiruju komplekse 
koji potom stalno iznova mogu odvoditi na nepredviđene 
psihičke stranputice koje se odlikuju histeričnom nepo- 
pustljivošću u nastojanju za priznanjem sve dok ne dođe 
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do, ne tako rijetkoga, završnoga stadija, teško izlječive ili 
neizlječive duhovne bolesti. 

Jesmo li mi bez ikakva suprotstavljanja izloženi ovom 
svekolikom mogućem djelovanju demona u njihovu 
zamračenom zakukuljenju? Ne! Ne jedanput, u prirodnom 
snu to jest slučaj: mi, dakako, molimo (svećenici, kao i 
danas mnogi liturgijski djelatni laici) u dnevnoj završnoj 
molitvi "povečerja" zaštitnu i zaklinjuću molitvu protiv 
"našega neprijatelja" i protiv "snoviđenja i slika fantazije 
koji se javljaju noću", a koji prijete da nas "ukaljaju". 
Ukoliko napadi ipak uspiju, a da im se ne možemo suprot¬ 
staviti, u tom slučaju ne nastaje nikakva moralna odgovor¬ 
nost. Drugačije je u slučaju kada smo budni budući da tada 
imamo sposobnost i dužnost da njegovanjem asketske 
volje i misli sačuvamo nepovredivost naše slobodne volje. 
Slobodna voljna odluka je ključ kojim se demonima zaklju¬ 
čava ili otvara pristup utvrdi naše duše. Protiv opredijelje¬ 
ne slobodne volje čovjeka demoni ne mogu ništa učiniti. 
Nevolja je, međutim, kada postanemo nemarni za nepre¬ 
stano bdjenje volje, kada dopustimo ili smjerano nastojimo 
da se volja oslabi, zagluši ili posve isključi! U tom slučaju 
zapadamo u stanje opijenosti i transa i otkliznemo se, odu¬ 
zetih sjetila, nesvjesno i bezvoljno, u kraljevstvo izvanosje- 
tilnosti, za koji nismo stvoreni, Poput slijepca teturamo 
potom u zamračenosti i nailazimo veoma ubrzo na nepoz¬ 
nate, bizarne likove i sjenovite prilike, koje nikada nismo 
vidjeli, a koji nas svakojako plaše. To nazivamo halucinaci¬ 
jama, a definiraju se kao "zamjedbe koje u stvarnosti ne 
odgovaraju nikakvim predmetima". Kako bi se izbjegla 
kriva shvaćanja, treba se ovdje jasnije kazati da u samoj 
"sjetilnoj" stvarnosti ne postoje predmeti istovjetni s njima. 
Međutim, ovdje se sada zatičemo u izvansjetilnom 
podučju i tu se nalaze predmeti koji za nas, dakako, posta¬ 
ju prisutni samo veoma nejasno i koje mi u pravom smislu 
riječi ne "zamjećujemo": jer u onom što je izvansjetilno ne 
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vrijede naše istine ni naši prostorno-vremenski zakoni, a 
onda ni naše "tri dimenzije". Svejedno, tamo postoje 
"predmeti" koji posjeduju sebi vlastitu, upravo izvanosjetil- 
nu stvarnost. U izvanosjetilnom postoje duhovna bića, koja 
tamo možemo susresti, a koja će nam se, kao onima koji sli¬ 
jepo lutaju tamo-amo, uskoro ponuditi kao vodiči slijepih. 
To svakako neće biti anđeli budući da smo se posredstvom 
krivoga, svojevoljnoga odricanja od velikoga milosnoga 
dara slobodne volje prepustili opasnostima nepoznatoga 
carstva izvanosjetilnosti. Vođe slijepih bit će prije demoni 
koji neprestance vrebaju i može se shvatiti samo kao veli¬ 
kodušna pravednost Božja kada nas Bog prepušta demo¬ 
nima u izvanosjetilnom carstvu poradi kazne i popravljan¬ 
ja, slično kao što je sveti Pavao u više navrata grješnika 
"predao sotoni": "na propast tijela, kako bi se njegov duh 
spasio na dan Gospodina Isusa" (1 Kor 5,5 i 1 Tim 1,20). 

Spekulativna demonologija se očituje danas u nekim 
točkama njezina tumačenja izvansjetilnosti kao potvrđena 
od strane moderne psihoanalize, onako kako juje švicarski 
psihijatar C. G. Jung razvio u okviru vlastite škole na 
osnovi promatranja i na osnovi izjava njegovih duhovnih 
bolesnika. Jung također prihvaća, uz osobno podsvjesno, 
što obuhvaća sadržaje pamćenja koji su kod svakoga čovje¬ 
ka različiti, a smješteni su ispod praga svijesti kao i tamo 
potisnuti psihički sadržaji neispunjenih želja, i jedno opće 
carstvo "kolektivno nesvjesnog" koje bi trebalo biti 
određujuće za cijelo čovječanstvo i koje, nasuprot osobno 
nesvjesnom koje još sasvim pripada osjetilnom području, 
predstavlja sferu koja se može usporediti s našim carstvom 
izvanosjetilnog Ovo kolektivno nesvjesno, a nazvano je 
izričito "hipotezom", vidi Jung kao napučeno "arhetipi- 
ma", "djelatnim osobnostima" o kojima on mora priznati: 
"jednostavno ne znamo odakle u posljednjoj liniji arhetip 
vuče korijene." "Svi arhetipovi imaju pozitivan povoljan, 
svijetao i prema gore upućujući karakter, baš kao što onaj 
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koji upućuje prema dolje ima dijelom negativan i nepovo¬ 
ljan, dijelom u ostalom neutralan aspekt." To točno odgo¬ 
vara opisivanju poganskih demona koji su istodobno htje¬ 
li biti i dobri i zli. Jung isto tako naziva arhetipove upravo 
"besmrtnim demonima" iz čijega carstva proizlaze "nebro¬ 
jeni spontani upadi". I napokon, on govori s tim u vezi o 
"praopasnosti" koje u kolektivno nesvjesnom vrebaju na 
nas, naime o opasnosti "opsjednutosti", kako on to izrije¬ 
kom imenuje, o opasnosti "da se dođe pod fascinirajući 
utjecaj arhetipova" utoliko što čovjek u svojoj duhovnoj 
slabosti "ne može ovladati nesvjesnim". 

Za nas nije teško "znati odakle arhetip u posljednjoj lini¬ 
ji vuče korijene": naime, iz svojevrsne izobličene kršćanske 
objave, koja sjedne strane poznaje dobre anđele s "karak¬ 
terom koji upućuje prema gore", a s druge strane zle 
demone s karakterom "koji je nepovoljan i upućuje prema 
dolje", međutim, ne demone koji se kao dobri i zli zaku- 
kuljuju u jednoj osobi; a naravno ni nekakve neutralne 
demone. Točno je da demoni u jednoj sferi "kolektivno 
nesvjesnoga", koja nije izravno pristupačna za našu osjetil- 
nu svijest, vrebaju na svakoga tko stupi u izvansjetilno 
carstvo i time se izloži "praopasnosti" opsjednutosti ili 
teškom duhovnom poremećaju. Daje Jung, usprkos nekim 
sličnostima, svejedno došao do teološki neprihvatljiva 
shvaćanja demona, to još jedanput pokazuje kako je teško 
"razlučivanje duhova". 24 

Neraspoznatljivo zakukuljivanje demona, a s naše stra¬ 
ne slabljenje volje, čak i predavanje volje u transu, to su 
dvije velike opasnosti s kojima ćemo se stalno iznova bavi¬ 
ti u svim poglavljima koja slijede, u kojima ćemo razma¬ 
trati djelovanja demona u pojedinačnostima. Na svim 
mogućim područjima ljudskoga mišljenja i htijenja? Ne ide 
li se s tim predaleko ako je tako teško pouzdano razliko¬ 
vanje duhova? Ne, baš radi toga! Moramo naprosto biti 
spremni na sve od strane zakukuljenih demona i poradi 
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loga ih moramo unaprijed spriječiti s našim obrambenim 
mjerama u koje, prije svega, spada stalno budna i za borbu 
pripravna slobodna volja. Moramo ih unaprijed spriječiti 
prema primjeru naše Crkve koja u svojoj liturgiji materiju 
sakramenata, kao što su voda i ulje, čak unaprijed brižno 
egzorcira, a da se uopće ne pojavljuje nekakav očigledan 
akutni utjecaj od strane demona. Zaštitnim cijepljenjem 
liječnik sprječava nekakvu moguću zarazu (infekciju) i 
obolijevanje, on čini tijelo "imunim" na to. Zar ne bismo 
htjeli slijediti ove primjere i "imunizirati se" unaprijed, a to 
znači učiniti se neprijemčivim za otrove koji dolaze od 
strane demona? Kroz duhovno zaštitno cijepljenje obram¬ 
bene molitve, kroz zaštitne pokušaje egzorcizma? Odgo¬ 
vor na ovo pitanje može biti samo potvrdan, osobito kada 
pogledamo preko sadašnjosti i već sada u okviru našega 
obrambenoga plana uzmemo u obzir apokaliptička 
konačna vremena, kako smo to naznačili već u prvom 
poglavlju. 

Usprkos svekolikoj demonofobiji (strahu od demona), 
koja preko mjere straši tjeskobom prilikom bavljenja s 
demonološkim pitanjima, ne damo se smesti u nastojanju 
da ovdje ukratko prenesemo ono što smo u drugom sve¬ 
sku opsežnijeg djela mogli raspraviti opširnije - međutim, 
ni to nije bilo iscrpno: jer moj "demonološki arhiv" obuh¬ 
vaća gradivo za, izvorno planirano, djelo u 5 svezaka 
koje, dakako, u današnjim okolnostima ne bi bilo "podno¬ 
šljivo" ni za nakladnike, koji odvaguju rizik, ni za mena¬ 
džere hajkače, ni za čitatelje koji oskudijevaju vremenom 
[II1-141. 
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Otpočinjemo slijed đavoljih napastovanja s najvećim i 
najopasnijim koje istodobno predstavlja najdublje poni¬ 
ženje za čovjeka, s dijaboličkom opsjednutošću. Ona u 
većini slučajeva ima pretpostavke koje su svojevrsna pri¬ 
prava na nju. Svaki čovjek, pa i onaj tko nije grješnik, može 
se naći izložen iskušavanjima od strane demona kojima se 
međutim može oduprijeti uz pomoć kršćanske askeze: 
"Bog je vjeran"; "On neće dopustiti da budete kušani 
preko vaših snaga, nego će vam zajedno s kušnjom dati 
sretan ishod, daje možete podnijeti" (1 Kor 10,13). Ukoliko 
mi svejedno popustimo određenoj kušnji ili joj se uopće ne 
suprotstavimo, može doći, kao u zemaljskom raju, do 
određenoga zavođenja, do padanja u grijeh. U tom slučaju 
posve sigurno đavao nije neposredan uzročnik svakoga 
iskušavanja, ali neizravno je to ipak on utoliko što je prvi 
grijeh ljudi ostvaren kao posljedica njegova zavođenja. Ne 
treba nimalo sumnjati da se u sve kušnje on, u najmanju 
ruku, može umiješati budući da vrebanje na priliku, osobi¬ 
to kada se radi o demonima štete, spada u njihovu 
zloćudnu zadaću koju su sami za sebe izabrali. Ako se gri¬ 
jeh ponovi, onda on prerasta u grijeh koji je postao navi¬ 
kom i tako povezanost s demonima postaje sve tješnja i 
može doći do opsjednutosti. Ovaj izraz pruža plastičnu 
sliku u kojoj se na čovjeka gleda kao na utvrdu koju opsje¬ 
daju demoni. Zapovjednik utvrde je duša koja upravlja 
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tijelom, utvrdom. Slobodna volja je još k tome prisutna, ali 
prikovana i oslabljena posredstvom grijeha, a vjerojatno i 
posredstvom samovoljnoga ili pripuštenoga transa. Mogu¬ 
ća je još jedna obrana utvrde, mogao bi se učiniti još jedan 
ispad iz utvrde kako bi se potisnulo neprijatelja i osvojila 
sloboda, a to su pokajanje i pokora. Veoma često je to, 
međutim, prekasno. Posljednji iznenadni napadaj demona 
završava osvajanjem utvrde, zapovjednik utvrde biva 
svrgnut i zamijenjen neprijateljskim vođom, demonom, 
koji odsada sam zapovijeda u utvrdi, a to znači da se tije¬ 
lom služi kao bezvoljnim instrumentom. Prijašnji zapov¬ 
jednik, duša, ostaje i dalje trpjeti u utvrdi; međutim, ona je 
lišena svih svojih funkcija i nadležnosti i ostaje kao zatvo¬ 
renik u vlastitu tijelu. To predstavlja najveći stupanj 
"krize" u opsjednutosti tijela demonom, to je stanje posve¬ 
mašnje "enstaze", onakve kakvu smo opisali u šestom po¬ 
glavlju, kao izraz sputavanja i protjerivanja duše od strane 
demona-uzrupatora; a to je istodobno za dušu najveći stu¬ 
panj posvemašnjega transa, uz potiskivanje djelatnosti 
volje, mišljenja i pamćenja, što s druge strane isključuje 
svaku odgovornost i mogućnost grijeha: kako za dušu tako 
i za tijelo, koje postaje neosjetljivo poput marionete, pogo¬ 
tovu na izvanjske povrjede. Ovakav, najveći stupanj ops¬ 
jednutosti uglavnom ne predstavlja nekakvo trajno stanje, 
nego je prekinut određenom stankom mirovanja u kojoj 
demoni mogu čak povremeno napustiti tijelo da bi se u 
povoljnoj prigodi, kada se žrtva već počinje osjećati sigur¬ 
nom, ponovno vratili u nov napadaj. 

Misao da nekakav iskvaren demon ulazi u ljudska tije¬ 
lo često zastrašuje onoga tko nije u potpunosti religiozno 
obrazovan jer on đavla potajice još uvijek sebi predstavlja 
s rogovima, repom i papcima. Odatle sklonost da se zauz¬ 
me odbacujući stav protiv crkvenoga naučavanja o demon¬ 
skoj opsjednutosti, koje je svejedno jedan od članaka vje- 
re(!). Međutim, demon nema nikakva tijela i stoga se ne 
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mogu ostvariti nikakvi odvratni doticaji s njim. Puno prije 
demon se nalazi iznad prostora i vremena, a prisutan je 
jedino u prostoru u kojem djeluje. A to je slučaj već kod 
svakoga unutarnjega djelovanja na fantaziju, nagone i stra¬ 
sti, o čemu smo govorili u prethodnom poglavlju: demoni 
djeluju već i kod svake male kušnje unutar našega tijela. 

Zabrinuto se čovjek zna pitati: zašto Bog, koji je dobar 
iznad svega, pripušta tako prodorne napadaje đavla, kao 
što je to opsjednutost, ne samo kod grješnika, nego i kod 
onih koji su nedužni. No, paklene kazne za grješnike ne 
smiju biti ublažene i one su vječne dok opsjednutost može 
biti kroz egzorcizam prekinuta. Opsjednutost nedužnoga 
predstavlja fizičko trpljenje, a nipošto moralnu ukaljanost, 
trpljenje, koje Bog pripušta kao i svako drugo trpljenje, 
međutim, za određenu dobru svrhu. U svakom vremenuje 
bilo onih koji su opsjednuti nedužni; već se u Novom zav¬ 
jetu, u prva tri Evanđelja, govori o nedužnom "dječaku 
mjesečaru", čija je opsjednutost bila u službi očitovanja 
demonske moći, u susretu s kojom su apostoli bili 
nemoćni, sve dok Božanski Spasitelj nije Vlastitom Riječju 
istjerao demona (Mt 17,14-20; Mk 9,13-28; Lk 9,37-43). Oni 
koji su kao nedužni opsjednuti predstavljaju posvetne 
duše-žrtve koje opsjednutost, kada u nju zapadnu, prih¬ 
vaćaju kao pokajničko trpljenje, kako bi posredstvom nji¬ 
hove pobjede nad demonima umjesto drugih postigli spa¬ 
senje njihovih duša jer oni sami nisu imali snagu uspješno 
se boriti za spasenje vlastitih duša. Duše-žrtve trpe u skro- 
vitosti i stoga o njima ne treba govoriti ni pisati u javnosti. 
Nema tome dugo kako je zabranjeno novo izdanje jedne 
knjige koja je izvješćivala o njima. S opravdanim razlogom 
jer bi se inače moglo dogoditi da se namame nepozvani i 
nezreli koji bi se u svojevrsnom misticizmu svojevoljno 
prepustili opsjednutosti i pritom otišli u propast. Među¬ 
tim, broj takvih duša koje se žrtvuju danas je još neznatan 
tako da je nedavno jedan prokušam egzorcist uspostavio 
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pravilo za njihovo duševno vodstvo kako im ne bi nedo¬ 
stajalo iskusnih duševnih voditelja, kojima ne smiju osku¬ 
dijevati u svojoj herojskoj i opasnoj borbi. 

Djelovanje egzorcizcima - ukoliko ih iznimno ne obavlja- 
-- karizmatski obdarene osobe (kao u prvotnom kršćanst¬ 
vu) - nije bez propusta. Međutim, "ako obični egzorcizmi 
i ne mogu uvijek ostvariti potpuno istjerivanje demona, 
oni ipak mogu izazvati oslabljenje njihove vlasti" (Noldin, 
Moralno bogoslovlje III, br. 49, 3). Danas egzorcizme smiju 
obavljati samo oni koji su zaređeni za svećenika "uz 
posebno i izričito dopuštenje biskupa", u svečanom ili jed¬ 
nostavnijem obliku. Iza njih se nalazi cjelokupna egzorci- 
stička vlast zapovijedanja, svete Crkve, koju joj je podario 
sam Krist. Privatne egzorcizme, pa i u slobodnom obliku, 
mogu obavljati kako svećenici, tako i laici, u obliku djelot¬ 
vorne molitve. Crkvena knjiga prava (Codex juriš canonici) 
pruža u tri can. 1151-1153, jednako kao i crkveni obrednik 
(Rituale Romanum) u posljednjem naslovu XII., točne smjer¬ 
nice i pravila za egzorciste i egzorcizme. Ovu posljednju 
knjigu ponovno je izdao 1952. godine Pio XII., a sadrži u 
vezi s egzorcizmima samo dvije male, ali značajne izmjene 
u starim prethodnim napomenama: jer ako je prije glasilo 
kako se moraju razlikovati znakovi opsjednutosti od zna¬ 
kova bolesti, onda se danas tome dodaje: osobito od onih 
znakova "psihičkih" bolesti (koje prilikom sastavljanja sta¬ 
roga teksta, can. 1614. godine još nisu bile dovoljno pozna¬ 
le). A kod nabrajanja "znakova" (signa) opsjednutosti ne 
kaže se više: znakovi "su" sljedeći, nego samo oprezno: 
znakovi "mogu biti". Potom se, doduše, ovi znakovi ne¬ 
promijenjeno nabrajaju: 1. "govorenje i razumijevanje stra¬ 
nih jezika" (u duljem govoru i odgovoru, znači ne puko 
izgovaranje riječi): to su glavni znakovi opsjednutosti; 2. 
"razotkrivanje udaljenih i sakrivenih stvari"; 3. "iskazi¬ 
vanje jakosti koja nadilazi dob i prirodna svojstva opsjed¬ 
nute osobe". Sveta Crkva je u novije vrijeme nastojala, a to 
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je općepoznato, osobito podsjetiti na oprez i odstraniti 
lakovjernost, kada je riječ o ovom osjetljivom pitanju. Na to 
ovdje prisiljava teško razlikovanje duhova. Izvjesnost o 
postojanju opsjednutosti rijetko postoji, a uglavnom se do 
nje dospijeva tek tijekom nekoga egzorcizma ili nakon 
egzorcističkih pokušaja. Međutim, samo u slučaju izvje¬ 
snosti, egzorcizam treba obavljati javno i svečano, u 
suprotnom jedino u jednostavnijem i mirnijem obliku za 
koji je dostatna već "velika vjerojatnost" i pretpostavka o 
opsjednutosti. Nadalje, jedno od veoma važnih načela 
glasi da se u slučaju odsutnosti određene izvjesnosti 
pridržava najstrože šutnje o nekakvoj pretpostavljanoj ops¬ 
jednutosti, prije svega pred pacijentima, kako ne bi od stra¬ 
ha izgubili glavu i tako voljno oslabljeni širom rastvorili 
vrata demonu, ukoliko se on već nije upustio u akciju. 

Plašim se i samoga opisivanja tijeka egzorcizama. Ni¬ 
kom ne bih mogao ni poželjeti da samo jedanput doživi 
hrvanje jednoga egzorcista s demonom u nedužnoj opsjed¬ 
nutoj osobi. To je nešto neopisivo jezovito. U više navrata 
sam u Rimu, radi vlastita poziva, kao onaj tko piše o demo- 
nologiji, sudjelovao u egzorcizmima (radoznalcima tamo 
nije dopušten pristup). Radilo se o nedužnoj, samo povre¬ 
meno opsjednutoj osobi, kojoj je svaki egzorcizam pribavio 
određeno vrijeme mirovanja. Već sam prijelaz iz mirovan¬ 
ja u "krizu" bio je nešto zaprepašćujuće: normalan izraz 
lica još mirujuće osobe izobličio bi se iznenada u nekakvu 
grimasu kao da se žestoko, ali uzaludno želi zaštititi od 
nečega nepoznatoga, a potom bi se neposredno oglasili 
glasovi demona kroz sada ponovno opsjednutu osobu koji 
izbacuje poput vodoskoka huljenja protiv Boga i pogrde 
protiv egzorcista. Jadna osoba bi čula sve u općem užasa- 
vanju, međutim ne bi mogla spriječiti demona u njegovu 
govorenju niti u tome da demon posredstvom njegove 
ruke napadne na egzorcista, uzvišenoga prelata, te da mu 
u više navrata izbaci iz ruku obrednik. Katkada bi demon 
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nagnao svoju žrtvu ispuštajući krikove koji bi se prolama¬ 
li kroz klupe kapele u kojoj se egzorcizam odvijao, da 
poskakuje i skače na vratoloman i akrobatski način tako da 
bi promatrača hvatali strah i tjeskoba. Međutim, ne bi se 
dogodilo ništa: tijelo bi se očitovalo kao neosjetljivo i bilo 
bi nošeno od strane demona (kako smo to već vidjeli, daka¬ 
ko bez ikakve opsjednutosti, kod iskušavanja Krista). 
Opsjednuta osoba bi ostala neozlijeđena, a uslijed ponav- 
ljanih i nutrinom potresajućih krikova ne bi postala vruća. 
Naprotiv, nakon dovršetka egzorcizma osjećala bi se 
ponovno dobro i duševno i tjelesno i demon bi je na 
određeno vrijeme ostavio na miru. Za promatrača je to 
međutim, bio zastrašujući doživljaj koji bi još dugo na 
njega djelovao: vidjeti demona pred sobom u njegovu jezo¬ 
vitom trijumfu nad čovjekom, u prilagođenom oponašanju 
inkarnacije Bogočovjeka ili mističnoga sjedinjenja duše s 
Bogom. Opsjednutost treba gledati kao njegovu imitaciju, 
n njezinoj tijesnoj povezanosti demona i ljudskoga tijela i 
gotovo neshvatljivom susretu duše i demona u jednom te 
istom tijelu, koje bi još k tome trebalo biti hram Božji. Za 
mene osobno imao je ovaj doživljaj još jednu posebnu 
oznaku kada sam kao demonolog izazvao najniža negodo¬ 
vanja demona koji je, sikćući poput zmije i s prstom vlasti¬ 
te žrtve na mene pokazujući, procijedio: "Pero ovoga 
Gospodina piše protiv mene" (la penna di questo signore 
scrive contro me). Od toga događaja je prošlo šesnaest 
godina: ja sam, nesmeten dobronamjernom kritikom, 
nastavio s pisanjem budući da tada, iz usta samoga okriv¬ 
ljenika, saznadoh da sam bio na ispravnom putu. 

Često se pokušavalo, čak i na katoličkoj strani, nijekati 
opsjednutost kao članak vjere ili ga krivo tumačiti kao da 
se tu radi samo o bolesti ili duhovnom poremećaju. Kao 
zapanjujući i veoma znakovit primjer navest ćemo sljedeći 
"eksperiment" profesora L. Staudenmaiera koji je pokušao 
dokazati "kako postoji čisto naravna patološka opsjednutost 
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i đavao". 2 ' Put prema ovoj zapanjujućoj spoznaji otvorio 
mu se na savjet jednoga spiritiste o automatskom pisanju 
koji je od samoga Staudenmaiera pomoću transa učinio 
spiritističkoga "medija" i prepustio ga uskoro doživljaju 
"zlih duhova" koje je ovaj smatrao pukim halucinacijama: 
"patološkim đavlom". A ove "đavolje personifikacije" 
Staduenmaier je osjećao kao lokalizirane u području "de¬ 
beloga crijeva", a nasuprot tome "religiozne personifikaci¬ 
je u okolici tankoga crijeva" tako da je na fizički pritisak 
debeloga crijeva na tanko crijevo morala nastati halucina¬ 
cija svojevrsne borbe dijaboličkih protiv nebeskih personi¬ 
fikacija (tobože u "svim" (!) religijama). O tome dosta! 
Staudenmaier, koji je nastojao opsjednutost protumačiti na 
naravan način, doveo je i samoga sebe posredstvom transa 
u barem povremeno stanje opsjednutosti i na kraju je 
završio kao gotovo umobolni shizofreničar u bolnici Milo¬ 
srdne braćq na Tiberskom otoku u Rimu, upravo tamo gdje 
su davno u Eskulapovu hramu pogani u svojevoljnom 
transu hramskoga sna očitovali nadu da će doživjeti 
tajanstvenost izvanosjetilnoga svijeta, kao Stoje to pokušao 
i Staudenmaier. Trans se je stalno iznova, još od ranoga 
šamanizma, očitovao za demone kao najsigurnije sredstvo 
u nastojanju da od ljudi naprave plijen vlastita zavodni¬ 
čkoga prediva. 

Staudenmaierova knjiga je u njegovu vremenu, osobito 
kod naših protivnika, pobudila pozornost, a s vremena na 
vrijeme se još i danas povlači kao prigovor protiv nas. 
Međutim, s tako lakrdijaškim argumentima ne može se 
razriješiti problem opsjednutosti ili duhovne oboljelosti. Ovaj 
problem postoji u stvarnosti, a odnedavno imamo, na svu 
sreću, jednu veoma temeljitu raspravu ovoga aktualnoga 
pitanja u, na početku spomenutoj, knjizi Opsjednutost, rim¬ 
skoga mons. Corradoa Balduccija. U njoj se, uza svu strogo 
neutralnu realnost, istražuju sve sličnosti s dijaboličkom 
opsjednutošću u psihičkim bolestima: histerija, shizofreni- 
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ja, epilepsija, halucinacije i fiks ideje; baš kao i u parapsi- 
hološkim fenomenima: dar jezika, čitanje misli (telepatija), 
vidovitost i pomicanje predmeta na daljinu (telekineza). 
Njihovo podrijetlo je spoznato kao u načelu prirodno, 
premda tome može biti pridodana i mogućnost demonskih 
utjecaja kao jedan od mnogih suuzroka. Nasuprot tome se 
nalazi opsjednutost čisto demonskoga podrijetla; ona nije 
nasljedna kao stoje to slučaj kod shizofrenije; ne događa se 
nikakva rascijepljenost unutar duše, kao što je to navodno 
slučaj kod duhovnih bolesti, nego u opsjednutosti stupa 
jedan novi demonski duh u tijelo uza dušu i nadomješta je 
u njezinim funkcijama. Naravno da postoje sličnosti 
između opsjednutosti i fenomena psihijatrije i parapsiho- 
logije: kako bi drugačije i trebalo biti kada sva tri slučaja 
predstavljaju prodor izvansjetilnoga svijeta u sjetilni 
zemaljski svijet i sva tri imaju kao pretpostavku manji ili 
veći stupanj transa; jer na određen načinje i u duhovnim 
bolestima i parapsihološkim fenomenima oslabljena slo¬ 
bodna volja i ometena je djelatnost sjetila. Odatle ostaje 
stalno otvorena mogućnost za demonske utjecaje kao posl¬ 
jedica transom odmjerene labilnosti volje. Bolešću uvjeto¬ 
vano slabljenje volje može u potpunosti olakšati nastup 
opsjednutosti, a da time ne dođe do brisanja razlike 
između prirodne duhovne oboljelosti i natprirodne ops¬ 
jednutosti; razdvaja ih i paklena pobješnjelost opsjednuto¬ 
ga na sve božansko i sveto, što se kod duhovnih oboljelo¬ 
sti događa veoma rijetko i nikada u tolikoj mjeri. 

Razlikovanje između opsjednutosti i duhovne bolesti 
nije lako ni za demonologe ni za psihijatre: svi bi stoga na 
tome trebali zajedno raditi. Balducci pruža veoma dobro¬ 
došle praktične smjernice za takav zajednički rad u koji je 
uključio i neke pripadnike šire obitelji jednoga pacijenta. 
Mogla bi se uspostaviti otprilike sljedeća pravila: 

1. Kod izvjesno spoznate opsjednutosti članovi obitelji 
trebaju pacijenta bez daljega odvesti kod svećenika. Isto bi 
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trebalo očekivati i od liječnika i psihijatara kada naiđu na 
takve slučajeve koji više ne izgledaju kao oni koji potječu iz 
prirodnoga izvora. Svećenik se treba, kada mu dovedu 
uistinu opsjednuta čovjeka, najprije držati suzdržano i bez 
posebno očitovana zanimanja za promatranje, dopustiti da 
mu se ispripovijeda povijest bolesti dotičnoga. Međutim, 
nakon što se došlo do pozitivne dijagnoze, on treba iskori¬ 
stiti njemu pripadnu vlast istjerivanja demona, a potom, 
uz dopuštenje crkvene vlasti, poduzeti egzorcizam u skla¬ 
du s tim, bilo u svečanom bilo u jednostavnijem obliku. 

2. U slučajevima koji predstavljaju iznad svega većinu, 
kada se, naime, čini daje izvanjski riječ samo o duševnoj ili 
duhovnoj bolesti, članovi obitelji trebaju bolesnika odvesti 
liječniku specijalisti. Oni, međutim, mogu i sami, uz prim¬ 
jenu duhovnih sredstava: kao što je znak križa, ime 
Isusovo, tiha molitva Majci Božjoj "koja je zmiji satrla 
glavu", relikvije, svete vode itd. isprobati hoće li se možda 
objaviti nekakav demon skriven u pacijentu. Psihijatar bi 
mogao, uz svoje raznorazne "testove", primijeniti i ova 
duhovna sredstva kao "demonološke testove", kao što sam 
to predložio prije nekoliko godina u jednoj raspravi s psi¬ 
hijatrima, na Stoje prisutni primarius primijetio kako je on 
sam takvo što već učinio. Svećenik, napokon, kojem bi 
odgovoran i savjestan liječnik poslao duhovno poreme¬ 
ćena čovjeka uz sumnju na opsjednutost, ima naravno još 
djelotvornije sredstvo za dijagnosticiranje pacijenta: on 
može, osim navedenih duhovnih sredstava, primijeniti 
probni egzorcizam i u svečanom obliku, te već prethodno 
steći, doduše, samo "jednostavnu vjerojatnost". Ukoliko se 
pritom ne postigne nikakav pozitivan rezultat, ne smije se 
poduzimati nikakav stvarni egzorcizam. 

3. Napokon, postoje i slučajevi zagonetnih tjelesnih 
oboljenja, koja se rugaju svakom liječničkom umijeću 
ozdravljanja te stoga pobuđuju sumnje nije li možda ovdje 
prikriveno na djelu demon (a što on veoma rado čini) koji 



OPSJEDNUTOST 


107 


se zakukuljuje iza plašta nekakve neutralne bolesti. Člano¬ 
vi obitelji, liječnici i svećenici mogu u ovakvu slučaju pri¬ 
mijeniti jedino već spomenuta duhovna sredstva, odnosno 
probne egzorcizme. Potom će se uspostaviti radi li se ovdje 
možda o slučaju koji je danas rijedak, ali još uvijek prisu¬ 
tan, naime o slučaju magične opčaranosti (maleficium), 
koji zahtijeva poduzimanje posebnih mjera za njegovo 
odstranjivanje, a na što ćemo se ponovno vratiti kada 
budemo govorili o magiji [I 344-362]. 

Napetost u odnosu između "opsjednutost-prirodna 
oboljelost" i razrješenje toga odnosa je u najnovije vrijeme 
Karl Rahner u članku Opsjednutost novoga Leksikona za teo¬ 
logiju i Crkvu, II, (1958.) sveo na sljedeću jednostavnu for¬ 
mulu: "Bolest", "smrt" "mogu se i moraju... u svakom 
slučaju promatrati kao izraz vladavine demonskih moći... 
Polazeći odatle, religijski promatrano, nije ni moguće ni 
naročito važno povlačiti točno određenu granicu između 
opsjednutosti i prirodne bolesti, pogotovu kada ova posl¬ 
jednja može biti kako simptom tako i ulazna vrata za ovu 
prvu (usp. na primjer Tomu, Summa theologiae, I, Qu. 115 a 
5). Radikalna dvojba o tome hoće li se fenomenom ovlada¬ 
ti uz pomoć egzorcizma ili medicine ne postavlja se u 
takvu gledanju, osobito kada se i svaki kršćanin treba i u 
’najprirodnojoj’ bolesti moliti za ozdravljenje." Ovakvo, 
leksikonski uvjetovano, kratko sažimanje može medicina¬ 
rima izgledati po prilici odveć pojednostavljeno, a vjerojat¬ 
no za nekog teološkoga partnera odveć "povoljno". 
Međutim, uopće nije rečeno niti se namjeravalo reći da se 
svaka bolest treba liječiti uz pomoć određenoga egzorciz¬ 
ma. "Granica između opsjednutosti i prirodne bolesti" 
sama će od sebe prestati biti neprijateljskom linijom razd¬ 
vajanja ukoliko svećenik i liječnik već od samoga početka 
neke bolesti surađuju u zajedničkoj pomoći koja je usmje¬ 
rena na ozdravljenje pacijenta. Jedva da ikada egzorcizam 
smije i može prouzročiti nekakvu štetu ako se samo obav- 
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lja u jednostavnijem obliku i, koliko je to moguće, tako da 
to ne zamijeti pacijent niti neki drugi promatrač. Ukoliko 
se kasnije uspostavi da pacijent ustvari nije bio ni pod kak¬ 
vim demonskim utjecajem, i u tom se slučaju egzorcizmu 
može pripisati u najmanju ruku zaštitno (profilaktično) 
djelovanje. U današnjoj situaciji, u kojoj se nije još u pot¬ 
punosti nadvladala suzdržanost u odnosu prama demono- 
loškim pitanjima, postoji opasnost da pacijentu nanesemo 
više štete ako mu odveć zastrašeno uskraćujemo određenu 
egzorcističku pomoć. Krist je ostavio svojoj svetog Crkvi 
vlast egzorcizma kao važno sredstvo spasenja: stoga je 
naše pravo i naša obveza da ovaj milosni dar koristimo 
prema smjernicama svete Crkve na oprezan, razuman i 
spasonosan način. 



10. Nagodba s đavlom 


Danas još uvijek (ili upravo danas ponovno) ima ljudi 
koji "stavljaju svoj potpis đavlu": doduše, ne više s krvlju 
ni na pisani pakt s đavlom, ali svejedno u potpunoj, slo¬ 
bodnoj voljnoj namjeri da budu svojom voljom u službi 
demona kako bi im on ispunio želje koje na normalan 
način izgledaju nedostizivima. Uvijekje volja ta koja otva¬ 
ra vrata demonima. Jer "ako u mislima nije očitovana sklo¬ 
nost da se otvore vrata naših osjetila, u tom slučaju je demon 
već izvanjski onemogućen da napadom postane gospoda¬ 
rom naše duše", piše iskusni naučitelj, monah istočne 
Crkve, Teodor Cirski. Jer, omogućiti slobodnom voljom 
pristup demonima u sjetilni svijet znači s njima paktirati: 
znači staviti na kocku spasenje vlastite duše, u zamjenu za 
prijevarnu, privremenu sreću. I kraj takvoga čina će biti 
neizbježno, vječno prokletstvo? Ne, i za onoga tko je stupio 
u savez s đavlom, svejedno, sve do posljednjega daha 
postoji mogućnost pokajanja i obraćenja, premda otežano 
poradi njegova zavodnika kojega je sam izabrao: nagodba, 
s đavlom nikada nije neopoziva. 

Ova katolička istina je danas, nažalost, postala zamra¬ 
čena i izobličena, ne samo u njemačkom govornom podru¬ 
čju, nego i u sveukupnom, literaturi vještom, svijetu i to 
zahvaljujući izobličenju nagodbe s đavlom u Goetheovu 
Faustu. Jer Faust će na kraju drugoga dijela, bez vlastita 
pokajanja i obraćenja i bez opoziva nagodbe s đavlom. 
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ipak biti otkupljen, doduše posredstvom "božice" Marije 
(što Goethe svjesno posuđuje od katolika, ali ovom pogan¬ 
skom božicom i njezinim naslovom obeščastioje Mariju). 
Pravi uzor drame o Faustu, na kojem seje Goethe nadah¬ 
nuo, izgleda drugačije: to je kršćanska teofilska legenda iz 
šestoga stoljeća u kojoj Theofil iz častoljublja, uz odricanje 
od Krista i Marije, sklapa napismeno pakt s đavlom da bi 
se potom uz posredovanje Majke Božje pokajnički obratio, 
opozvao pakt, zadobio oproštenje i vraćeno mu je ono što 
je potpisao. U povijesnoj Narodnoj knjizi o Doktoru Faustu 
(1587.) Faust, doduše, ne opoziva nagodbu s đavlom, ali 
stoga i nije otkupljen, nego odlazi u "neizbježnu propast". 
To je ispravno demonološko shvaćanje: bez opoziva 
nagodbe s đavlom nema nikakva otkupljenja! 

Ukoliko se želimo prepustiti utjecaju jednoga pjesnika, 
onda je bolje biti pod utjecajem "najznačajnijega demono- 
loga svjetske književnosti", a to je Calderon, koji je pred 
nas iznio pjesnički savršeno, a teološki bezpogovorno, opis 
nagodbe s đavlom u dvije religiozne drame: Đavolje verige 
i Čudnovati čarobnjak. U ovoj posljednjoj drami Calderon, 
ukrašavajući legendu o svetom Ciprijanu Antiohijskom i 
svetoj Justini (o čemu se govori i "Lect. III." u Rimskom 
svećeničkom brevijaru na 26. rujan), opisuje osobitu, uz 
određen "uvjet" (condicion) sklopljenu nagodbu s đavlom 
u kojoj je izričito priznata zadrška kako nakanjena ljubav¬ 
na draž poganina Ciprijana neće vjerojatno moći "progna¬ 
ti" "slobodnu volju" kršćanke Justine. Demon je pristao na 
"uvjet" i tješio je samoga sebe: "Ako mi ne može poći za 
rukom da prisilim slobodnu volju... mogu je svejedno 
pokrenuti." Međutim, razočarao se je: sve njegove prije- 
varne slike i sljeparije nasukale su se na kreposnost 
kršćanke Justine; poganin Ciprijan postaje i sam kršćani¬ 
nom i zadobiva zajedno s Justinom, pod Dioklecijanom, 
krunu svetoga mučeništva. Demon, međutim, mora priz¬ 
nati: "njegovom krvlju izbrisan je meni stavljen potpis"! 
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"Uvjetovana" nagodba, koliko je nama poznato, nije bila 
opisana na ovako istaknut način ni u jednom djelu budući 
da je samorazumljiv "uvjet" s katoličkoga stajališta slje¬ 
deći: nikada neki demon ne može neposredno utjecati na 
slobodnu volju na taj način da bi mu se i posredstvom 
nagodbe s đavlom omogućila tako prostrana i velika vlast; 
ne može on ni, kao što smo to ovdje vidjeli, tako "opčarati" 
kreposnu dušu niti može zapriječiti da se obrati onaj tko je 
jednom postao "đavolji saveznik". 

Calderon zrcali u svom pjesništvu ono što su veliki 
španjolski skolastici, u osloncu na svetoga Tomu, teološki 
utemeljeno, naučavali o nagodbi s đavlom. Oni razlikuju 
svjesnu, izravnu nagodbu s đavlom i kao moguću pripravu na 
to, neizravnu, prešutnu nagodbu s đavlom koja se sastoji u 
pridavanju umišljenoga značenja (vana observantia) praz¬ 
novjernim znakovima, običajima i predznacima koji nisu 
"ni od prirode, ni od Crkve, ni od Boga osposobljeni niti 
namijenjeni za izazivanja djelovanja; stoga čovjek, koji se 
obraća ovakvim nedostatnim i bljutavim sredstvima, može 
očekivati jedino demonsko djelovanje". On se time upušta 
u "prešutno dozivanje" demona i stupa u "prešutnu 
nagodbu" s njima budući da ne postoji nitko drugi od koga 
bi se moglo očekivati odveć jeftino ispunjenje ovih znako¬ 
va i predznakova. Ova prešutna nagodba može, međutim, 
ako se demon uslužno odazvao onom tko ga je zazvao i 
ako je ispunio njegovu želju, lako prerasti u izričito sklopl¬ 
jenu, voljno slobodnu nagodbu: jer onaj tko demonima 
pruži mali prst, kaže izvrsno izreka, on će mu uskoro 
pružiti i cijelu ruku. 

Takvoga su mišljenja ne samo skolastičari, nego i teolo¬ 
zi novijega vremena. Gornji navod potječe iz Noldina, čije 
je moralno bogoslovlje služilo mnogim naraštajima sve¬ 
ćeničkih kandidata kao udžbenik, a služi još i dan-danas. I 
kolnski teolog Scheeben, koji posve sigurno još nije zabo¬ 
ravljen, donosi sud kako se svjesno i "djelatno prakticira- 
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nje" praznovjerja uz "sudjelovanje đavla" (znači, uz 
izričitu nagodbu s đavlom) ne događa, doduše, tako često 
kao "pokušaj" tako nečega; međutim, "ovaj grijeh" se 
danas "češće" zatječe "u obliku svojevrsnoga prešutnoga 
ili uključnoga zazivanja đavla". 

Praznovjerje koje je u znaku sudjelovanja đavla"! Ova 
dva pojma očigledno idu zajedno. "Praznovjerje je demon¬ 
ska pojava", pisao je kasnije nadbiskup Kolna T. H. Simar. 
To, međutim, ne znači da se svaka praznovjerna misao i 
svaki praznovjerni čin mora ostvarivati uz izravno sudjelo¬ 
vanje demona; što može biti slučaj. Postoji velika opasnost 
već kod primjene i tobože "najbezazlenijih" praznovjernih 
znakova. Ona se sastoji u tome da sam čovjek posredstvom 
zazivanja demona, koje nije izričito, stupi u nekakvu pre¬ 
šutnu nagodbu s đavlom, a što može imati za posljedicu 
određenu poslušnost volje. Jer ako slobodna volja nije, kao 
što bi trebala biti, usmjerena na Boga, nego se nemarno 
prepušta tajanstvenim moćima i znakovima, a da ne poz¬ 
naje i ne ispita njihovo podrijetlo i djelovanje, u tom 
slučaju zapada u nesvojevoljnu ovisnost od onoga duha 
koji stoji iza tih znakova i vreba na to ne bi li neku oslab¬ 
ljenu volju učinio sebi poslušnom. Obje ove rečenice sam 
doslovno ponovio iz svoje demonologije [II 107-108] jer 
sam i u ovoj točci bio izložen krivim tumačenjima, kao da 
ja protjerujem "demoniju iz bezazlenoga praznovjerja", 
dok Philipp Schmidt već desetljećima kroz članke, popu¬ 
larne spise i knjige vodi žestoke literarne razmirice protiv 
svake vrste praznovjerja, a da pritom spominje mogućnost 
demonskih utjecaja samo veoma rijetko. 26 Držim apologet¬ 
ski opasnim kada se o ovim postojećim mogućnostima 
"sudjelovanja đavla" govori na neprimjeren način i kada 
se na to ne upozorava na doličan način. Dakako da se ne 
smiju postavljati nikakve sigurne tvrdnje o tobože stalno i 
posvuda prisutnom djelovanju demonskoga utjecaja, što ja 
nikada nisam činio niti ću ikada činiti budući da sam u 
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potpunosti svjestan poteškoća u "razlikovanju duhova", a 
to sam pak i ovdje u osmom poglavlju dovoljno naglasio. 

Koji su napokon znakovi, običaji i predznaci koji se 
primjenjuju u praznovjerju? Ovdje treba prije svega nave¬ 
sti dva glavna oblika vraćanja i čaranja, s njihovim mnogo¬ 
brojnim znakovima, o kojima ćemo govoriti u dva sljedeća 
poglavlja. Potom velik broj znakova sreće i nesreće, kao i 
predznakova. Znakovi sreće trebali bi na primjer biti tali¬ 
smani, amajlije i maskote, koji su obješeni u gotovo sva¬ 
kom automobilu, ukoliko nisu zamijenjeni medaljama sv. 
Kristofora. "Izbor dana" spada također ovamo, pri čemu 
četvrtak kao dan Jupitera i germanskoga Donara, "još do u 
najnovija vremena neiskorjenjiva iznimna svetkovina", 
uživa ugled sretnoga dana. Kako se ne bi "zazvalo" nesre¬ 
ću, udara se u stol ili u drvene predmete, što predstavlja 
zaostatak poganskoga klepetanja koje je značilo obranu od 
demona. Potkovica koja donosi sreću neporeciv je zaosta¬ 
tak poganskoga kulta konja, a crni dimnjačar još i danas 
vrijedi kao vjesnik sreće. Nasuprot tomu, nesretan danje 
petak, iako ili upravo stoga što je to dan Kristova razapin¬ 
janja; nadalje je to "trinaesti", premda se Majka Božja u 
Fatimi ukazivala stalno samo trinaestoga. Svećenik tako¬ 
đer vrijedi kao zlokoban znak, a u tomu se bjelodano oči¬ 
tuje demonski utjecaj. Znakovita je grčka riječ za praznov¬ 
jerje "deisdaimonia", što etimološki znači "strah od demo¬ 
na". Kako se demone ne bi provociralo, ni izazivalo, kori¬ 
ste se marljivo njihovi znakovi, a primjere za to bismo lako 
mogli umnažati. Međutim, nas više zanima da iznesemo 
demonološko značenje koje imaju ovi znakovi. 

Već spomenuti teolog morala Noldin piše ovako: 
"Znakovi su nazvani 'đavoljim sakramentima' (sacramenta 
diaboli) jer on sam, čim su oni uspostavljeni, izaziva želje¬ 
no djelovanje, kao ispunjenje određenoga obećanja." Već je 
Hugo od sv. Victora govorio o đavoljim sakramentima, a 
na riječi silan njemački propovjednik Geiler von Kaysers- 
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berg nazvao ih je "Execramentima (izmetinama) samoga 
đavla", jer je smatrao sablažnjivim da se riječ svetih sakra¬ 
menata primjenjuje na demonsko oponašateljsko majmu- 
nisanje. Da, to su đavolja majmunisanja. "Kao majmun 
Božji (simia Dei) želi đavao također izigravati Boga... želi 
religiji Boga suprotstaviti religiju đavla... svojevrsnu 
crkvu đavla", piše Scheeben. Ova protucrkva, ova sotonina 
sinagoga (Otk 2,9) sastoji se od svih onih koji su se kroz gri¬ 
jeh svojevoljno prepustili "vlasti đavla". Na osobit način 
pripadaju "sotoninoj crkvi" oni koji su sklopili s demoni¬ 
ma prešutnu ili izričitu đavolju nagodbu; jer oni na svo¬ 
jevrstan način zauzimaju u ovoj "crkvi" mjesto 
"svećenika", kako je to rastumačio De Castro, poznati teo¬ 
log Tridentskoga koncila, o magičarima, vračarima i osta¬ 
lim crnim umjetnicima, koji nikada ne djeluju bez "nagod¬ 
be" s demonima. Nagodbom demoni ustvari oponašaju u 
određenoj mjeri svećeničko ređenje: prešutnu nagodbu 
sklapa sa svećeničkim kandidatima ili "novacima", izričitu 
nagodbu sa "službenicima kulta" u sotonskoj sinagogi. 

Je li se najniži od svega, Sotona, odvažio u svojoj 
"crkvi" također majmunski oponašati i nauzvišenije od 
svega, oltarski sakrament: postoje li takozvane "sotonske 
mise" ili crne mise? U to ne treba sumnjati, premda su 
izvještaji o tome oskudni i ne mogu se uvijek oduprijeti 
kritici. Glavna svrha crnih misa je, čini se, obečašćivanje 
presvete Euharistije. Jer, do sada još nije poznato da se je 
sotona odvažio oponašati presvetu konsakraciju i izigrava¬ 
ti pravu pretvorbu kroz bilo kakve pseudosakralne oblike. 
Sotona se do sada još uvijek zadovoljava nagrđivanjem 
svete mise tako što ili na mjestu kruha i vina stvara prostor 
za uporabu smolaste hostije i sumporaste tekućine ili krvi 
umorene djece; ili, u slučaju kada otpali svećenici sve¬ 
togrdno konsakriraju, on ih potiče na neiskazivo obešča- 
šćivanje presvete hostije, često u povezanosti s jezovitim 
seksualnim orgijama za vrijeme i nakon sotonske mise, pri 
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čemu kao oltar katkada služi tijelo gole žene. Međutim, 
upravo ovakve grozote koje pobuđuju zapanjenost, a koje 
se događaju u pervertiranju presvetih ceremonija, jesu ono 
što traži perverzno čovječanstvo: "sadistička raskalaše- 
nost" koja izaziva takve strahote i "moralne torture" koji¬ 
ma pritom muči mazohistički samoga sebe. Seksualna magi¬ 
ja je glavno sredstvo u borbi demona protiv čovjeka kako 
bi ih posredstvom sprječavanja razmnožavanja spriječio da 
nasljednici prijestolja dospiju na mjesta koja su anđeli 
napustili i da ljudski rod, ako je to moguće, dovede do izu¬ 
miranja. S ovoga stajališta već se može razumjeti i "kultska 
kastracija" koja je prisutna kod pogana, a onda i krivovjer- 
na osuda braka od strane manihejaca i drugih sekti, koje se 
gnušaju od rađanja potomstva; nadalje, u sedamnaestom 
stoljeću i hereza španjolskoga svećenika Miquela de 
Molonisa u Rimu koji je naučavao svojevrstan "demonski 
pritisak" usmjeren prema spolnim činima kojem bi se 
smjelo i moralo popustiti: "prilikom nastupanja takvoga 
pritiska trebalo bi se prepustiti sotoni da djeluje", pa i kada 
on pobuđuje na monoseksualnost. Da homoseksualnost 
ide u prilog nakanama demona, to je ovdje bjelodano, pri 
čemu se ipak ne treba ustvrditi kako je ovdje uvijek u igri 
njihovo sudjelovanje. Međutim, ovdje se ne želi zanijekati 
kako demoni mogu izravno zapriječiti sposobnost rađanja, 
o čemu se govorilo još u starom kanonskom bračnom 
pravu, koje je bilo na snazi do 1918. godine. Također se 
ustanovilo, na osnovi najnovijih iskustava s opsjednutima, 
da nažalost još i danas postoji puno prozivani fenomen 
inkub i sukub. Demon se ne odriče nijedne prilike koja bi 
mogla poslužiti njegovim mračnim ciljevima. 

Posljednji cilj sotonskih misa je izravan kult đavla, a to je 
općenito i najuzvišeniji cilj Sotone koji je najniži od svega. 
Neizravan kult đavla smo već upoznali u obliku službe 
kumirima iza kojih se ustvari skrivaju demoni kako bi pod 
njihovom krinkom prihvatili kult onoga koji se moli kumi- 
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rima. Međutim, uvijek je postojalo i izravno obožavanje 
demona, kao stoje to slučaj kod luciferijanaca u srednjem 
vijeku i danas još uvijek kod maloazijskih jesida, koji se 
nazivaju upravo "obožavateljima đavla" jer se, osim najuz- 
višenijem Bogu, stvoritelju, mole i "anđelu-paunu" (melek 
ta’us), koji nije nitko drugo do li Sotona kojega je, kako oni 
to pogrješno misle, Bog piamilovao. Novija teologija 
prosuđuje na sljedeći način: "Premda je naglašen kult 
đavla bio ograničen na razmjerno mali dio čovječanstva, 
štovanje tajanstvenih zlih moći je veoma rasprostranjeno 
na cijeli svijet" (Mich. Schmaus). Corte navodi sljedeću 
vijest iz Londona: "U svim četvrtima Londona postoje na 
stotine miškaraca i žena, visoke kulture i iz probranih obi¬ 
telji, koji se mole Sotoni i njemu iskazuju stalni kult; crna 
magija, čarobnjaštvo, zazivanje đavla, ova tri oblika sredn¬ 
jovjekovnoga praznovjerja prakticiraju se u našim danima 
u Londonu u tom stupnju i s takvom slobodom kakvi nisu 
bili poznati ni u srednjovjekovlju." Corte k tome dodaje 
sljedeće: "Ono što je ovdje kazano o Londonu vrijedi, 
prema svoj vjerojatnosti, za najveći dio, svih velegradova 
svijeta. Postoji, dakle, trenutno u cijelom svijetu istinsko 
ponovno izbijanje sotonizma, jedna vrsta restauracije soto- 
nine vladavine! To je ono što bi se moglo nazvati ’aktual- 
nošću sotone'." 

Sveta Crkva je u svim vremenima, opominjući, djelujući 
i kažnjavajući, istupala protiv praznovjerja, kroz mnogo¬ 
brojne papinske odluke i koncilske zaključke, a kao sažetak 
svega toga treba gledati kanon 2325. crkvenoga prava 
kojim se utvrđuje: "Tko prakticira praznovjerja ili počinja 
svetogrđe treba, u skladu s težinom krivnje, biti kažnjen od 
strane biskupa (ordinarija) ne povrjeđujući kazne koje 
pravo ustanovljava za pojedinačne praznovjerne radnje ili 
svetogrđa." Također kanon 1261. 27 odnosi se na praznov¬ 
jerja i proglašava dužnošću biskupa da bdije nad tim "da 
se nikakva praznovjerna praksa ne bi uvela bilo u javno ili 
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privatno bogoslužje bilo u svakodnevni život vjernika". 
Uskoro će se u Rimu pojaviti novi komentar uz kanon 
2325. iz pera mađarskoga teologa: on zastupa ponešto 
strožije usmjerenje u prosuđivanju praznovjerja nego što 
sam to ja učinio u prethodnom poglavlju. Sveta Crkva je, 
međutim, obzirna prema "manjim grješnicima". U zborni¬ 
ku radova Grijeh, koji se nedavno pojavio, a objelodanio ga 
je msgr. Palazzini, tajnik koncilske kongregacije, sadržano 
je četrdeset rasprava iz moralnoga bogoslovlja, prisutna je 
i tema "praznovjerja" koju je raspravio posvećeni biskup 
Alberto Castellani od Sabina. Ovdje su strah od broja tri¬ 
naest i u Italiji naširoko rasprostranjen strah od zloga 
pogleda (uroka) predstavljeni kao mali i oprostivi grijesi. 
Nasuprot tomu, tako se kaže, praznovjerje postaje teškim 
grijehom čim ovlada životom i počne njime upravljati. 
()vo, međutim može, kako smo to već naveli, biti slučaj već 
onda kada prešutna nagodba s đavlom postane jednostav¬ 
nom navikom kao priprava na stvarnu nagodbu s đavlom 
i tako se stigne do brisanja mjerila za razlikovanje duhova. 
Prilikomjednoga moga demonološkoga istraživanja posta¬ 
vilo se pitanje: mogu li se demoni "navoditi", a to znači 
poticati na pojavljivanje. Potvrdio sam to bezazleno i u 
skladu s istinom (u svom "otrovnom skrovištu" za zabra¬ 
njene knjige posjedujem takve smjernice "za navođenje 
demona"): tada su mnogi znatiželjno pitali i željeli znati 
"kako se to radi"! A iz Rima mije nedavno stigla vijest o 
manje ili više šaljivoj razonodi gdje se kaže daje netko pri¬ 
povijedao kako bi bilo moguće od đavla saznati unaprijed 
rezultate za nogometni toto-loto, koji bi se odlikovali 
razmjerno velikom pouzdanošću. Na to je jedan "odušev- 
Ijenik toto-lota" postavio pitanje: "Misliš li to zaozbiljno?" 
"Svakako", odgovorio je prvi. "Kako se to radi?", bilo je 
sljedeće pitanje: "jer htio bih to isprobati", dodao je on na 
to. Na to gaje prvi upozorio da bi se tu radilo o svojevrsnoj 
nagodbi s đavlom. "I što, ima li u tome nešto loše?", glasio 
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je odgovor drugoga (koji nije bio laik). Ako se, dakle, tako 
radi sa zelenim drvetom što li će biti sa suhim! (prema Lk 
23,31, prim. prev.). Uistinu, ne može se biti dovoljno ozbil¬ 
jan kada je riječ o nagodbi s đavlom bilo koje vrste! 
Oduprijeti se na samu početku, to se i ovdje mora kazati! 
[II 79-126], 
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Posljednji primjer koji smo naveli govori nam o težnji za 
poznavanjem budućnosti, osobito po cijenu nekakve 
nagodbe s đavlom. Već u zemaljskom raju je gledanje 
budućnosti u povezanosti sa Sotonom igralo određenu 
ulogu kada je zavodnik Evi ponudio krivo pretkazanje: 
"ne, nećete umrijeti" (Post 3,4). Od toga trenutka su demo¬ 
ni ostali lažnim prorocima i stalno su iznova pokušavali 
krivo ili na kriv način poučiti čovjeka koji je stalno stvarao 
dvojbene misli o budućnosti kako bi ga na koncu zaveli u 
krivo mišljenje o snazi sudbine (fatum) i tako srušili 
važnost slobodne volje. Na vraćanje demona, demono- 
mantika, treba gledati kao na svojevrsnu "karikaturu 
proročanstava" Božjih (Simar), kao na oponašanje i per¬ 
verziju istinskoga proroštva i kao na neopravdano prisva¬ 
janje izgleda božanskoga sveznanja, kako se to često prim¬ 
jećuje. 

Kakve mogućnosti postoje za unaprijedno gledanje 
budućnosti? Sveznanje pripada jedino Gospodinu Bogu; 
jedino on proniče uzročne povezanosti materijalnih stvari 
koje je sam stvorio, od početka do konca svijeta, i jedino on 
zna za što će se opredijeliti slobodna volja razumom obda¬ 
renih stvorenja (anđeoski duhovi i ljudi) izvan ovih kau¬ 
zalnih povezanosti u cjelokupnoj budućnosti, te koji će 
nepronicivi pojedinačni uzroci utjecati na slobodne 
događaje; ono Stoje ujedno slobodno i buduće (sažeto pod 
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imenom "futuribilia") ne poznaje nijedno stvorenje una¬ 
prijed. Gospodin Bog može to, međutim, svojim stvorenji¬ 
ma objaviti za neke pojedine slučajeve: tako je On dopustio 
anđelu Gabrijelu da navijesti Djevici Mariji utjelovljenje i 
rođenje svoga Sina, a u našim danima je pripustio Majci 
Božjoj iz Fatime da izrekne proročanstva koja su pokrenu¬ 
la svijet, a čije ispunjenje upravo sada očekujemo. Mnogo¬ 
brojna proročanstva su proizašla iz Staroga zavjeta od stra¬ 
ne židovskih proroka pri čemu se očitovala uvjetovanost 
božanskih proročanstava: kazna koju je Jona naviještao 
gradu Ninvi nije bila ostvarena jer su se Ninivljani u 
međuvremenu obratili. Drugi ljudi su također postali i 
postaju dionicima božanskih proročanstava (na primjer 
sveta Margareta Maria Alacoque i ostali), o kojima Karl 
Rahner kaže kako su oni proročanstvo začeli u stanju "uli¬ 
venoga" mističnoga promatranja, 28 dakle u svojevrsnom 
ekstatičnom stanju koje, izvanjski gledano (uz isključenje 
kočnica sjetilnosti), odgovara stanju sna i stanju transa. U 
ovakvim stanjima može Bog pripustiti pretkazivanja o 
onom stoje ujedno i slobodno i buduće: u snu koji se obi- 
stinjuje i u "drugom pogledu". 

Mogu li i demoni pretkazivati ono stoje ujedno slobod¬ 
no i buduće? Sveti Toma prihvaća da s vremena na vrijeme 
"Duh Sveti" objavljuje, uz posredovanje anđela, demoni¬ 
ma nekakve "istine", međutim ne za upotrebu koja bi bila 
samo zla, nego za određenu svrhu koju Bog želi. Vjerojatno 
se na taj način mogu objasniti nekakve zagonetne vijesti 
koje se naviještaju uz upotrebu nedopuštenih sredstava za 
proricanje. Sami od sebe, međutim, demoni ne mogu pret- 
kazati ništa od onoga Stoje slobodno i buduće. Svejedno, 
oni mogu na osnovi vlastita visokoga uvida u relativnu 
oslobođenost od prostora i vremena u izvansjetilnom svi¬ 
jetu postavljati naslućivanja, koja se katkada mogu pri¬ 
bližiti istini. Kada se, na primjer, radi o tome da se predvi¬ 
di što će određeni čovjek učiniti u budućnosti, onda njima 
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stoje na raspolaganju duboki uvidi u ljudske sklonosti, na 
osnovi čega se mogu graditi očekivanja voljnih opredje¬ 
ljenja; a osim toga, postoji vjerojatno velik broj ljudi koji se 
veoma malo koriste svojom slobodnom voljom, nego, 
manje ili više, slijede vlastite tjelesne sklonosti i nagone 
lako da ne može biti teško unaprijed kazati kako će se 
opredijeliti u budućnosti: upravo ne bitno drugačije nego 
što su to činili i do tada. Uzročne povezanosti materijalnih 
stvari demoni mogu iz izvansjetilnoga svijeta također 
razmjerno jasno proniknuti i na tome graditi svoja naslući- 
vanja koja onda mogu postati predviđanjima istine. Daka¬ 
ko da će demoni pritom uvijek ići za zlim svrhama, bilo da 
izazivaju pomutnju istinitim, neočekivanim izjavama, bilo 
da zavode i varaju neistinitim i izopačenim pretkazivanji- 
ma. Ljudima nije moguće uspostavljanje nadzora nad 
vraćanjem demona: oni se, doduše, također mogu u stanju 
transa uteći u izvanosjetilni svijet i u relativnu oslobođenost 
od prostora i vremena, pri tome, međutim (slijepo tumara¬ 
jući tamo-amo, kako smo to rekli), ne mogu dospjeti ni 
blizu onih spoznaja do kojih dospijevaju demoni: u najbo¬ 
ljem slučaju ljudima će biti moguće, nešto malo više nego 
u sjetilnom svijetu, zgrabiti od naslućivanja onoga slobod¬ 
noga i budućega i uzročne povezanosti zemaljskih stvari. 
Pritom još nije kazano da će ove spoznaje moći iskoristiti u 
osjetilnomsvijetu: javit će se pitanje hoće li oni moći izvans- 
jetilne spoznaje "prevesti" u sjetilne izraze i "prenijeti" ih 
u sjetilne zorne slike. Prilikom ovoga "prevođenja" i 
"prenašanja", koja je teško nadzirati, otvara se demonima 
mogućnost (!) da se umiješaju sa svojim izopačenjima i izo¬ 
bličenjima. To sigurno nije bio slučaj kod navještenja Mariji 
(pogotovu uz uzornu primjenu "razlikovanja duhova" na 
govor anđela, "ona se prepade i poče razmišljati što znači 
taj pozdrav", Lk 1,29). Uvijek je moguć takav demonski 
usporedni utjecaj kod svih privatnih objava. Svim se ljud¬ 
skim vidiocima, i onima u Fatimi, može po sebi i za sebe 
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potkrasti "prevodilačka pogrješka" koju (pretpostavljajući 
Božje pripuštanje) vjerojatno zluradi demoni mogu i zlou¬ 
potrijebiti upravo u kritičnom trenutku povratka iz eksta¬ 
ze ili transa (!). 

Pregled različitih vrsta gatanja će nam pokazati je li i na 
koji način moguće ustanoviti demonske utjecaje prilikom 
gatanja. Karl Rahner piše ovako: "Gatanje... ćudoredno 
gledano, treba odbaciti. Ono je ili pokušaj da se postigne 
cilj nekakvim neprikladnim sredstvima ili je to pokušaj u 
koji je izričito uključena zaokupljenost demonskim moći¬ 
ma" 29 kroz izravnu ili prešutnu nagodbu s đavlom. 

Započinjemo s vidovitošću koja je danas gurnuta u vido¬ 
krug teološkoga zanimanja, nakon što su se parapsihologi- 
ja i njezin novi katolički odvjetak uhvatili u koštac s ovim 
fenomenom, sa sve većom revnošću. U parapsihološkim 
krugovima pobudila je radosno iznenađenje činjenica da i 
dogmatičar Karl Rahner ne samo priznaje naravnu vidovi¬ 
tost, nego joj k tome pripisuje čak i sposobnost da usput 
oblikuje, da se tako izrazimo, prava proročanstva. On 
postavlja ovakvo pitanje: "Jesu li se u vizijama budućnosti 
jedne Katarine Emmerich i jednoga Don Bosca, kao osno¬ 
vica unaprijednoga znanja, ujedinile naravne parapsiho- 
loške moći i nebeska inspiracija?" 30 U činjeničnost vidovi¬ 
tosti se više ne može sumnjati: vidovitost je rijetka sposob¬ 
nost senzitivnih ljudi koji u stanju, u najmanju ruku, transu 
slične "omamljenosti" dospijevaju do izvanosjetilnih zamje- 
daba, a o teškoćama i opasnostima toga puta smo već 
govorili. Vidovnjacima, koji su s vremena na vrijeme pozi¬ 
vani na sudske rasprave, polazilo je za rukom katkada 
razotkrivanje ubojica; međutim, u drugim slučajevima 
očitovali su vlastite zablude koje u biti pred nas stavljaju 
neizbježno nejasne, izvanosjetilne zamjedbe, za koje mi 
nismo stvoreni. U uobičajenoj definiciji vidovitosti još uvi¬ 
jek se kaže: "Nekakvo znanstveno objašnjenje vidovitosti 
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još uvijek nije moguće." Međutim, veoma se marljivo na 
tome radi, prije svega u Americi, potom u Engleskoj, u 
Nizozemskoj, ali i u Zapadnoj Njemačkoj, osobito profesor 
Benderu,iz Freiburga u Bresgauu. Katolička parapsiholo- 
gija može empirijske rezultate "stroge" znanosti, koja se 
ograničava na "čistu" prirodu, a sve nadnaravno, osobito 
djelovanje duhovnih bića svjesno ostavlja po strani, iskori¬ 
stiti kao prednost: ona sama, međutim, mora računati na 
mogućnost kako demonskoga uplitanja u gore izloženom 
smislu, tako i na prigodnu božansku objavu. Jer kada se u 
drugom pogledu unaprijed proniknu slobodni ljudski čini ili 
kada dođe do obistinjavanja sna, kao stoje to bio slučaj sa 
snom groswardeinskoga (grad Groswardein, Oradea, 
prim. prev.) biskupa Lanya, koji je 28. lipnja 1914. godine, 
dvanaest sati i četvrt prije atentata, unaprijed u snu vidio 
ubojstvo nadvojvode, nasljednika prijestolja Franza Ferdi¬ 
nanda i njegove supruge, onda se takvo što može protu¬ 
mačiti jedino zahvatom Božjim - Bog je u ovom slučaju 
dopustio da se malo odigne veo koji zastire ono slobodno 
i buduće. Najave smrti, nasuprot tomu, ne treba bezuvjet¬ 
no tumačiti nadnaravno. Kada se radi o još živima, najava 
se može protumačiti pomoću prijenosa misli (telepatijom). 
U slučaju onih koji su već umrli, anđeo čuvar prenosi vije¬ 
sti onima koji još žive te se pritom ne mora misliti na osob¬ 
na ukazanja mrtvih. Međutim, nitko ne traga za takvim ili 
drugim privatnim objavama: vidovitost, osobito "drugi 
pogled", doživljava se u potpunosti kao teret, kao "dar koji 
unesrećuje u najvećoj mjeri", kako se izrazila katolička pje¬ 
snikinja Annette Freiin o Droste-Hulshoff, s obzirom na 
"spukkikere" (Spokenkieker, donjonjemački izraz za Geist- 
seher, ustvari duhovnoga vidovnjaka; prim. prev), vidovn¬ 
jake utvara u njezinoj domovini. Zbog toga nitko ne bi tre¬ 
bao težiti za takvim motrenjem budućnosti, a da u potpu¬ 
nosti izgubi iz vida velike opasnosti kada se posredstvom 
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transa izlaže kao tuđinac u izvansjetilni svijet, gdje će biti 
susjedom demonima koji tamo vrebaju. 

Astrologija, umijeće tumačenja zvijezda, danas je svaka¬ 
ko najrasprostranjenija vrsta gatanja, vjerojatno i najstarija. 
Narodima koji su živjeli u prirodnom okružju nebesa još 
nisu bila zamračena neonskim svjetlima; u jasnim noćima, 
osobito u zemljama Istoka, nametale su se zvijezde za pro¬ 
matranje i pritom su u ljudima sve više izazivale doživljaj 
da život prirode, životinja, ali i ljudi, stoji u određenu 
odnosu prema zvijezdama, a pogotovu prema suncu, mje¬ 
secu i planetarna. To su bile čisto dozivijajne činjenice, koje 
su ljudi prikupljali, a da pritom nisu mogli spoznati niti 
navesti uzroke i zakonitosti. Iz ovih prastarih doživljaja 
izvukli su kasnije "mudraci" pravila koja do danas pred¬ 
stavljaju sadržaj umijeća tumačenja zvijezda. 

U osnovi astrologije, dakle, počiva nekakvay'e^gra istine, 
baš kao i u osnovi vidovitosti. Oboje je ukorijenjeno u 
izvanosjetilnom svijetu. Mi još nemamo nikakvo "znanstve¬ 
no objašnjenje" ni za događanje vidovitosti ni za uzroke i 
zakonitosti astrologije. Jedino njihova posljedična djelo¬ 
vanja poznajemo u sjetilnom svijetu na temelju dugoga 
iskustva. A ono nam kaže da položaji zvijezda, u točno 
određenoj vremenskoj točci rođenja i njihovi međusobni 
odnosi, kakav se očituje u poznatoj horoskopskoj shemi, 
omogućuju spoznaju smjernica za tjelesna svojstva novo¬ 
rođenih, iz kojih se mogu razabrati nagovještaji (ali ništa 
više od toga). Omogućuje spoznaju smjernica za tjelesna 
svojstva, zdrave ili bolesne sklonosti, za osjetilne sklonosti u 
fantaziji i strastima, ali ne i za duhovni život i, prije svega, 
ne za razvoj slobodne volje. Ona nerijetko može iz posto¬ 
jećih tjelesnih svojstava duhovno oblikovati u potpunosti 
drugačijega čovjeka nego što bi to mogao očekivati astro¬ 
log samo na temelju iskaza horoskopa o tjelesnoj konstitu¬ 
ciji dotičnoga čovjeka. 
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To je jezgra istine o prirodnoj astrologiji protiv koje jedva 
da su se dizali ikakvi prigovori, što vrijedi i za svetu 
Crkvu, koja također nije načelno oblikovala dotične prigo¬ 
vore, kao što to proizlazi iz mnogobrojnih papinskih odlu¬ 
ka, koncilskih zaključaka i naučiteljskih razmišljanja crkve¬ 
nih otaca, skolastika i teologa [II 137-143] 31 . Kada se, 
međutim, a to je prisutno od pamtivjeka, od prirodne 
astrologije prelazi na gatalačku astrologiju te se iz ograni¬ 
čenih horoskopskih naznaka želi pretkazati cjelokupan, 
točno ocrtan životni tijek, onda se dolazi do poganskoga 
vjerovanja u sudbinu, nepromjenjivi fatum, Sto treba 
odlučno odbaciti kao nekrščansko, a što je teologija stalno 
i odbacivala. Mnogobrojnim sudovima koji odbacuju gata¬ 
lačku astrologiju treba sada pridodati i sud Karla Rahnera 
koji "astrologiju (ukoliko ova tvrdi da bi mogla reći uistinu 
nešto točno o ljudskoj, slobodom uvjetovanoj budućnosti) 
svrstava pod pojam praznovjerja", i "u ovom smislu, ovak¬ 
va prakticiranja... u nekim slučajevima uključuju i posve¬ 
mašnju spremnost da se otvori demonskim utjecajima i 
djelovanjima te da se istima služi". 32 

Astrologija, koja se bavi pretkazivanjem, za kojom je 
čovječanstvo svih vremena čeznulo, a osobito u današnje 
vrijeme s neobuzdanom radoznalošću, pruža demonima 
još jedno dodatno polje za djelovanje, za njihovu laž i pri¬ 
jevaru, pogotovu kada ih astrolozi "prešutno" prizivaju 
kroz "uranjanje u horoskop" nalik na trans, kroz nekakvu 
"unutarnju vidovitost" i nekakvo "osjećanje zvijezda" i 
lako se prepuštaju "nadahnuću duhova". Osobito je, za 
danas uglavnom izvježbano, statističko sastavljanje tuma¬ 
čenja nekoga horoskopa od mnogobrojnih pravilnika, neo¬ 
phodna još jedna svojevrsna intuicija. 33 Demoni ne puštaju 
da ih se dugo zove: određen horoskopski znak može se 
promatrati kao uspostavljanje nekakva praznovjernoga 
znaka, o kojima smo govorili u prethodnom poglavlju ka¬ 
da smo govorili o nagodbi s đavlom, o kojoj se ovdje 



125 


DEMONI NA DJELU 


također može raditi. Međutim, ovdje demoni imaju još 
lakšu igru jer se mogu pozvati na "jezgru istine" koja je 
prisutna u prirodnoj astrologiji. 

Bavljenje i prirodnom astrologijom ostaje, dakle, stal¬ 
nom "prilikom za prijetnju demona". Ona se može prakti¬ 
cirati jedino u znanstvene ili medicinske svrhe, u slučaju 
kada se mogu postaviti kao ciljevi činjenično korisna posti¬ 
gnuća, koja su mi poznata iz moje dugogodišnje prakse (u 
vremenu prije nego što sam postao katolik) i kako je to 
pokazao poznati katolički spisatelj Louis de Wohl kada je 
za vrijeme Drugoga svjetskoga rata u Londonu "dijelio 
astrološke savjete" Britanskoj armiji. Privlači na sebe 
pozornost i slika budućnosti, koju je Alfons Roseberg, na 
astrološkoj osnovici, očitovao o "čovjeku u dobu vodenja¬ 
ka" jer se ovdje, prema mom znanju, po prvi put u jednom 
astrološkom djelu doba vodenjaka ne predstavlja kao nasl¬ 
jednik prethodnoga i propaloga kršćanskoga doba ribe, 
nego se predstavlja i dalje kao u potpunosti kršćansko.’ 4 

Astrologija posve sigurno nije bezazlena društvena igra 
za svakoga: prije bi to mogla biti igra s paklenin ognjem! [II 
133-1501 

Od preostalih načina gatanja: umijeće Čitanja s dlana 
(kiromantija), koje se može ocijeniti slično kao i astrologija, 
i radiestezija pomoću rašlji ili klatna, imaju nekakvu pri¬ 
rodnu jezgru istine koju treba priznati. Međutim, za odba¬ 
citi je pokušaj da se posredstvom ovih sredstava za gatanje 
posreduju nekakvi proročki iskazi, što je osobito slučaj kod 
ovoga posljednjega kada se "pitanje upućuje" klatnu, a 
ono "odgovara" na pitanje koje se tiče onoga što je slobod¬ 
no i buduće. Stoga je ovakvu proročansku radiesteziju 
Sveti oficij 1942. godine zabranio za sve one redovnike i 
svećenike koji su se posebice u Francuskoj, time bavili. 

Vrste gatanja bez ikakve jezgre istine su poganski ora- 
kul, augur i auspicij; nadalje to je kristalomantija, proma- 
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tranje i tumačenje figura u kristalima i vodenim peharima, 
što se kao proročanska igra u Silvestarskoj večeri, čini se, 
očituje kao neiskorjenjiva i u našim krugovima; dalje, tu je 
gatanje iz karata, što je Karl Rahner s pravom smatrao praz¬ 
novjerjem (što je, međutim, osporavano) i, napokon, uda¬ 
ranje o drvo i automatsko pisanje, na što ćemo se vratiti 
kada budemo govorili o spiritizmu. Kod svih vrsta gatanja 
očigledni su "znakovi" koji mogu biti u službi prizivanja 
demona: crte dlana, figure koje pravi klatno u pokretu, 
orakulske životinje, figure u zrcalećim kristalima i u vodi, 
karte s njihovim figurama, udaranje o drvo i pribor ili 
pisaljke za automatsko pisanje. To su "klopke đavla" čiju 
moć privlačenja prema demonima mi još povećavamo u 
uporabi posredstvom transa, koji je na određen način 
povezan sa svim vrstama gatanja. 

Nitko se ne smije usuditi razlomiti pečat Božji, koji štiti 
tajnu budućnosti. Gledanje budućnosti i slobodno voljno 
djelovanje međusobno se isključuju: u slučaju kada je 
ishod već poznat, svaki izbor gubi svoj smisao. Ne smije 
nas zavesti ni parapsihološko bavljenje fenomenom vido¬ 
vitosti kako ne bismo uzdrmali granične pragove između 
osjetilnogai izvanosjetilnoga svijeta. Svaki prodor u sferu 
izvanosjetilnosti, za koju mi nismo stvoreni, predstavlja svo¬ 
jevrsnu opasnost za tijelo i dušu te u nju ne smijemo srlja¬ 
ti svojevoljno i bez poziva [II 137-169]. 
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Magija također predstavlja jedan od prodora iz izvans- 
jetilnoga svijeta u zemaljski sjetilni svijet: ona je "umjet¬ 
nost" korištenja ili izazivanja tajanstvenih sjetilnih djelo¬ 
vanja nepoznatih izvansjetilnih uzroka. Magija, kao prirod¬ 
na ili bijela magija, može također imati u sebi jezgru istine 
koja je, međutim, za naše moći zrenja u jednakoj mjeri 
nepristupačna i neproniciva, kao što je to slučaj i kod 
gatanja. S druge strane, postoji i čisto demonska ili crna 
magija koja koristi po sebi neučinkovite manipulacije i 
znakove kako bi se na taj način, prešutno ili izričito priz- 
vanim demonima, dalo povoda za vršenje zahvata i za iza¬ 
zivanje određenih prividnih čudesa i čarolija. U magiji 
trans, kao magična "šutnja", također igra značajnu ulogu; 
odatle je već i kod prirodne magije prisutna velika opa¬ 
snost od uplitanja demona: prijelazi od bijele na crnu 
magiju nisu oštro omeđeni. 

Magija se naziva još i demonskom "karikaturom sve¬ 
moći" Božje, kao što se gatanje naziva karikaturom božan¬ 
skoga sveznanja (Simar). Jedino Bog sam posjeduje sve¬ 
moć, jedino On poznaje tajnu "stvaranja iz ničega", jedino 
On može učiniti čudo. Sve to demoni ne mogu; međutim, 
oni to nastoje oponašati, izazivaju stanje prividnoga čuda, 
kao što se to očitovalo još u Starom zavjetu kod "faraono- 
vih čarobnjaka" (Izl 7-8). Demoni još posjeduju određenu 
moć nad materijom koja je pripadna anđeoskim duhovi- 
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ma, međutim, ne radi se o svemoći niti o stvaralačkoj moći. 
U izvanosjetilnom, relativno oslobođenom od prostora i 
vremena, svijetu koji je više od trodimenzionalnoga svije¬ 
ta, oni poznaju zakone, koji vrijede jedino tamo, te proma¬ 
traju, s vlastita visokoga izvanosj etilnoga motrišta, kakva bi 
djelovanja mogli imati zakoni u trodimenzionalnom svije¬ 
tu. Ljudi su, nasuprot tome, u svojim djelovanjima i radn¬ 
jama navezani isključivo na zakone osjetilnoga svijeta; bez 
osjetilnih zornih slika, kada prekorače granice osjetilnoga svi¬ 
jeta, ljudi teturaju poput slijepaca u tami: područje njihove 
moći je isključivo osjetilna priroda, u izvanosjetilnoj prirodi 
ljudi su bespomoćni i stoga naširoko podložni demonima. 
U zemaljskom raju prvi su ljudi posjedovali jedinstvenu 
milost, "dar vladavine", uz Božji nalog: "zemlju sebi 
podložite!" Vjerojatno je to tada značilo vladavinu nad 
"cijelom" prirodom, ne samo nad osjetilnom, nego, na 
određen način, i nad izvanosjetilnom prirodom. Međutim, 
dar vladavine je proigran istočnim grijehom, a nalog Božji 
nakon protjerivanja iz raja nije ponovljen. Od tada su pri¬ 
rodne snage čovjeka oslabljene i više nisu dostatne za 
rasprostiranje područja svoje moći preko granica osjetilnoga 
svijeta. Izgleda mi važnim ponoviti ove suovisnosti i tako 
svratiti na njih pozornost jer se riječi Božje, izgovorene pri¬ 
likom stvaranja čovjeka: "Napunite zemlju i sebi je pod¬ 
ložite" (Post 1,28), s vremena na vrijeme navode kao da bi 
značile nalog upućen čovjeku, koji je već zapao u istočni 
grijeh, usmjeren prema neograničenom napredovanju u 
mišljenju, istraživanju i djelovanju. Pio XII., koji je često 
navodio spomenute riječi Božje, upozorio je istodobno na 
prekoračenje granica kada je godinu dana prije svoga odla¬ 
ska u nebesku domovinu kazao: "Znanstveno mišljenje 
današnjice nije se naviklo na ustezanje pred bilo kojim 
problemom; to je na mjestu sve dotle dok se zadržava unu¬ 
tar njemu vlastitih granica" (20. V. 1957.). 
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"Vi ćete biti kao bogovi" (Post 3,5): ovim zavodničkim 
obećanjem sotona je stalno iznova poticao ponosnopohot- 
noga čovjeka da ispruži "iznova svoje nečiste ruke za 'sta¬ 
blom spoznaje', kako bi 'postigao istovjetnost s Bogom'" 
(Simar). Dokučiti Božju tajnu stvaranja, štoviše, osvojiti 
rukama i same stvaralačke moći, bilo je to drsko zločinačko 
nastojanje čarobnjaka koji su se još od pretpovijesnoga vre¬ 
mena bavili umijećem "alkemije" ne bi li od neplemenitih 
kovina proizveli plemenite te ako je to moguće, i zlato. Kao 
i u astrologiji, i ovdje se čovjek povodio za iskustvenim 
djelovanjima čiji su mu uzroci i zakonitosti bili nepoznati. 
Trans je, doduše, otvorio put u izvansjetilni svijet, 
međutim, dosizala su se ipak stalno samo sjetilna djelo¬ 
vanja izvansjetilnih uzroka koji se sami nisu dali dosegnu¬ 
ti. Tako je čovjek bio ograničen na eksperimentiranja i bes¬ 
konačna isprobavanja. Čovjek je pritom pošao posve 
drugačijim putem nego do tada kada se upustio u obradu 
kovina: nije došlo do "sintetičkoga" sastavljanja već posto¬ 
jećih kovina u njihove nove povezanosti, u "legure", kao 
što je to bio slučaj u predkršćanskom brončanom, a potom 
i u željeznom dobu, nego seje pokušalo potpuno suprot¬ 
nim zahvatima "analitički" razbijati, razdvajati kovine, 
kako bi se postiglo njihovo preoblikovanje na osnovi koje¬ 
ga bi se već iz samih postojećih kovina došlo do oblika 
novih i možda plemenitijih kovina. Smjenjivale su se hipo¬ 
teze o tome koja bi kovina bila najvlastitija za alkemijsko 
preoblikovanje. Svaki alkemičar bi to tumačio samo 
tajanstvenim, zakrinkanim riječima i "mistički" optočenim 
simbolima, a ovdje se na zapanjujući način ubrajao i 
Kristov put patnje koji je bio predstavljan kao alkemistički 
proces: kao preoblikovanje paloga Adama kroz (alkemi¬ 
stički protumačene) postaje Kristove muke u novoga 
Adama, u ponovno rođeno dijete Božje: u uskrsnuće života 
kroz smrt, u procvat crvenih ruža na crnom križu smrti, 
koji je na taj način postao preoblikovani "križ ruža". 
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Kada je 1919.godine engleski fizičar Ernest Rutherford 
po prvi put razbijanjem atoma preoblikovao jezgra dušika 
u jezgru kisika, onda smo mogli čuti iz okultističkih kru¬ 
gova, koji su nakon katastrofe Drugoga svjetskoga rata 
nastajali u velikom broju: to je bilo ono što smo mi alke¬ 
mičari pokušavali već tisućljećima, cijepanje i razbijanje 
kovina i atoma iz čijega bi se preoblikovanja trebale oslo¬ 
boditi neslućene snage. U prisutnost "jezgre istine" u alke- 
miji više se nije moglo sumnjati: zamračene, nagoviještene 
alkemističke teze, koje smo marljivo proučili kod 
Paracelsusa, Jacoba Bohmea, rosenkreuzera i u mnogim 
drugim "mističnim" spisima, izgleda da se obistinjuju. 
Međutim, morala se promišljeno usuglasiti činjenica daje 
upravo J. Bohme stalno iznova upozoravao na opasnosti 
od alkemije: "Predstoji pečat Božji... uz vječnu kaznu!" Na 
mjesto alkemije retorti naučavao je Bohme alkemiju duša i 
u njemu već opisani alkemistički proces Krista. Međutim, 
za to se stari alkemičari nisu željeli u praksi puno zanima¬ 
ti. Kada je moj put, još pod dojmom Bohmea, skrenuo 
prema Katoličkoj crkvi, rekao mije naš "baron alkemičara" 
sa sažaljevanjem: "Šteta, idete petrovsko-pavlovskim 
putem Katoličke crkve koji svakako može dovesti do cilja, 
makar jedino preko stranputice daljnjih reinkarnacija (se¬ 
ljenja duša); ja, makar pokršteni katolik, idem ivanovskim 
putem duha i ne mogu dopustiti da mi Crkva propisuje 
smijem li se baviti astrologijom i alkemijom ili ne: moj cilj 
je dospjeti iza tajne Božjega stvaranja!" 

Ovakvo uvjerenje, luciferska oholost u nastojanju da se 
postigne sličnost s Bogom jest ono što jednu, u svakom 
slučaju, bijelu magiju, može i mora pretvoriti u crnu magi¬ 
ju, "demonsku pojavu" (Simar), koja se sastoji u opona¬ 
šanju svemoći Božje. Tako stoji i u Noldinovu moralnom 
bogoslovlju od 1932. godine: "Alkemija, koja se u naše vri¬ 
jeme kroz okultističko gibanje iznova sve više prakticira te 
se pokušavaju neplemenite kovine preoblikovati u pleme- 
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nite jest po sebi bijela magija, međutim, može vrlo lako 
prijeći u crnu magiju" (30). Jezgra istine koja je prisutna u 
alkemiji i njezine demonske opasnosti često su priznavani 
i isticani u teološkim naučiteljskim razmišljanjima. Gregor 
od Valencije piše, na primjer, ovako: Alkemija je po sebi 
"moguća", međutim, tako "teško da se čini da prekoračuje 
ljudske sposobnosti"; odatle se uprisutnjuje i opasnost "da 
se i đavao uplete u takve eksperimente". Trebamo li riječi 
ovoga staroga španjolskoga isusovca iz 1595. godine pono¬ 
viti nakon što je tristo i pedest godina kasnije prva atom¬ 
ska bomba iznad Hirošime svijetu nezaglušivo dokazala 
kako je drevni san alkemije bio ostvaren u najstrahotnijem 
obliku? Cijepanje i preoblikovanje atoma (a samorazumlji¬ 
vo i pretvaranje neplemenitih kovina u zlato) uspjelo je 
zahvaljujući istim onim "analitičkim" postupcima koje su 
primjenjivali sami alkemičari (kod nekih je bio prisutan i 
uspjeh, koji je ostao prikriven). Međutim, s modernim 
sredstvima kao što je to gorostasni ciklotron, koji je zamije¬ 
nio srednjovjekovne retorte, uspjeh je postao vidljivim za 
cijeli svijet. Trebamo li to pozdraviti budući da razorna 
atomska snaga može biti obuzdana i primijenjena u mirot¬ 
vorne svrhe? Je li time utrt put opasnostima i prijetnjama 
nove alkemističke magije jednako kao što je to bio slučaj i 
sa starom? 

Atomska znanost je također svojevrsno eksperimenti¬ 
ranje sa sjetilnim iskusivim djelovanjima nepoznatih i sje¬ 
timo nedohvatljivih uzroka i zakona, eksperimentiranje s 
hipotezama koje se međusobno smjenjuju, "eksperimenti¬ 
ranje bez konačne sigurnosti". Mi ne znamo kamo nas taj 
put može odvesti. Zaprepašćujuče je priznanje američkoga 
generala Marshalla, koje je postalo glasovito ubrzo nakon 
njegove smrti: "Vojnici nisu imali nikakvu predodžbu o 
djelovanju atomske bombe sve dok jedna od njih nije 
eksplodirala" (u Hirošimi). Teturamo u mraku poput slije¬ 
paca: tko će biti onaj tko će slijepce povesti? Hoće li se za 
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to ponuditi dobri duhovi kada se u vlastitim uvjerenjima 
izjednačujemo s demonskim nastojanjima oko sličnosti s 
Bogom i kada želimo dokučiti i oponašati Božju tajnu stva¬ 
ranja? Treba istaknuti da se ne smiju postavljati tvrdnje 
kako je atomska znanost po sebi demonska. Međutim, ona 
može iskoračiti u izvanosjetilnu sferu, koja je podložna 
demonskim utjecajima, kada se bavi uzrocima i zakonima 
koji joj ostaju nepoznati poradi njihove osjetilne ne dohvat¬ 
ljivosti, ali koji su demonima u izvanosjetilnom svijetu 
veoma dobro poznati. Stoga neprestano postoji opasnost 
da zli duhovi zloupotrijebe svoje znanje kako bi nas pre¬ 
varili i kako bi nam pričinili štetu. 

Danas se nalazimo u svojevrsnoj (vjerojatno demonski 
upravljanoj) nevolji. Nakon što je atomska snaga u 
zločinačkom Hitlerovu ratu bila prisiljena postati obram¬ 
beno oružje koje je potom zahvaljujući izdaji, palo u ruke 
najljućem neprijatelju Božjem, mi se više, na žalost, ne 
možemo odreći ovoga oružja. Jer, kako kaže jedan suvre¬ 
meni isusovac: "Postoje dobra od takve vrijednosti da nji¬ 
hova obrana i uz primjenu atomskoga oružja ne mora biti 
nužno nećudoredna - pa da pritom i svijet imao propa¬ 
sti." 35 Možda će [II, 190. str.] Gospodin Bog pripustiti 
atomski rat kako bi ga upotrijebio kao sredstvo kažnjava¬ 
nja grješnoga čovječanstva - kada se "ispuni vrijeme" i 
kada napuštena nebeska prijestolja demona budu sva 
iznova zaposjednuta blaženim ljudima. U Otkrivenju se 
pretkazuje izvanjska propast svijeta. Hoće li to biti ostva¬ 
reno posredstvom jednoga atomskoga rata i hoće li to biti 
sada? "Sto se tiče onog dana i časa, o tome nitko ništa ne 
zna; ni anđeli nebeski, ni Sin, već jedino Otac" (Mt 24,3.36; 
Mk 13,3-4.32) [II 182-195], 

Usporedo s alkemističko-atomskom magijom, koja u 
sebi sadrži jezgru istine, koja je, međutim, veoma izložena 
demonima, postoji i čisto demonska magija s različitim 
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podvrstama čarobnjačkih umijeća. Ona se ne može osloni¬ 
ti ni na kakvu realnu osnovicu istine nego koristi jedino 
čarolijske znakove koji su po sebi bez ikakva djelovanja 
(kao što su izreke, formule, geste, određeni predmeti), koji 
se još nazivaju "đavoljim sakramentima", jer u svojoj uspo¬ 
stavi demoni (uz pretpostavljeno Božje pripuštanje) mogu 
posredstvom čarobnjaka izvršiti željena čarobnjačka 
umijeća. Magično čarobnjačko umijeće još danas? Suvre¬ 
meni teolozi tvrde: "Osim kroz napastvovanje i opsjednu¬ 
tost, demoni mogu prouzročiti štetu i kroz magiju" - a ova 
rečenica se može označiti kao teološki pouzdana. 36 
Scheebenje to izrekao još jasnije: "Prihvaćanje mogućnosti 
i stvarnosti izvanprirodnoga djelovanja đavla i posredo¬ 
vanje istoga kroz ljudske organe, to znači i kroz magičare i 
čarobnjake, ne predstavlja nikakvo praznovjerje, nego 
ispravno i nužno vjerovanje, a nijekanje sadržaja ovoga vje¬ 
rovanja predstavlja grješnu nevjeru." Zašto, međutim Bog 
pripušta magična čarobnjaštva? Sveti Augustin je odgovo¬ 
rio ovako: Bog je dopustio demonima da magičare, "koji 
mu služe i koji obdržavaju sklopljenu nagodbu kroz đavo¬ 
lje sakramente, obdari nekakvim čudesima" koja, među¬ 
tim, ako se promotre s Božje strane, ne predstavljaju nikak¬ 
vu "milost", nego svojevrsnu "kaznu", (u skladu s Rim 
1,26): "Zbog toga ih je Bog predao sramotnim strastima", a 
to znači da Bog prepušta grješne čarobnjake vlasti đavla. 

Nesagledivo je velik broj čarobnjačkih znakova. 
Postojale su i danas još uvijek postoje cijele knjige čarolija 
u kojima su skupljene mnogobrojne čarobnjačke formule; 
one sadrže čarobnjačke izreke (zakukuljene i u kršćansko 
ruho), "nebeska pisma", "lance pisama", tabele kletvi i for¬ 
mule za proklinjanje, kao i starogermanske runske čarolije 
i čaroliju slova kabale. Razlikuju se čarolije koje donose 
sreću od onih koje donose nesreću premda stoje u tijesnom 
međusobnom odnosu; jer, ako ja nekom drugom učinim 
čaroliju nesreće, onda će to za mene biti čarolija sreće i obr- 
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nuto, za mene se čarolija sreće može sastojati u tome da se 
obranim od nekakve tuđe čarolije nesreće. Veliku ulogu 
igraju i čarolije ozdravljenja koje, doduše, mogu počivati' 
na određenoj "jezgri istine" kada demoni iskorištavaju pri¬ 
rodne, ali sakrivene uzroke ozdravljenja i pritom izigrava¬ 
la "čudesna" ozdravljenja. Oni također mogu, što je samo¬ 
razumljivo, liječiti one bolesti koje su prethodno sami 
prouzročili. "Snovita ozdravljenja" bila su posredovana 
kroz "hramski san" (inkubaciju) u hramu boga zdravlja 
Eskulapa, što znači da su u transu bolesnicima bila davana 
sredstva za ozdravljenje. 

Osobito znakovita vrsta jest čarolija analogije koja ljudi¬ 
ma izaziva nesreću tako da čaratelj slici ili voštanoj lutki 
prouzrokuje nekakvu štetu koja potom, demonskim posre¬ 
dovanjem, postaje vidljiva i osjetljiva na živom čovjeku. O 
jednom slučaju čarolije analogije izvještava u najnovije vri¬ 
jeme Balducci, primjećujući pritom kako se "u njegovu isti¬ 
nitost na razuman način očigledno ne može sumnjati" (ma 
koliko god se neobičnim i nevjerojatnim mogao činiti nje¬ 
gov sadržaj nama modernim ljudima): Jedan je muškarac 
bio zaručen sa ženom, koju je, međutim,, netom prije 
vjenčanja ostavio. U namjeri da mu se osveti, žena je otišla 
jednoj "vještici" koja joj je savjetovala da se upusti u čaro¬ 
liju analogije, pomoću žabe krastače, pokopane u jednoj 
posudi, koja se je imala tako mučiti sve do ugibanja kao 
simbol onoga što je muškarac trebao pretrpjeti. Tako se i 
dogodilo: čovjek je iz stanja najboljega zdravlja odjednom 
prešao u stanje bolesti na smrt tako da je primio i poslje¬ 
dnje pomazanje. Žena je u ispovjedaonici potom bila 
potaknuta na pokajanje te je bila spremna učinjeno zlodje¬ 
lo popraviti. To joj je pošlo za rukom budući daje iskopa¬ 
na žaba krastača još uvijek bila živa tako da je i njezin 
čovjek bio "ubrzo ponovno zdrav i snažan". 

Balducci navodi još mnoge osvjedočene primjere koji 
potječu iz našega dvadesetoga stoljeća o opčaravanjima od 
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strane vještica, o kojima ćemo više govoriti u 14. poglavlju. 
Ovdje smo izložili samo načela čarobnjačke magije [II 
196-215]. 
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O lažnoj mistici kao oponašanju istinske mistike od 
strane ljudi i demona bilo je već ranije usput govora. U slje¬ 
deća tri poglavlja trebat će pobliže progovoriti o biti, zna¬ 
čenju i o različitim vrstama lažne mistike. 

Istinska kao i lažna mistika su fenomeni iz izvanosjetil- 
noga svijeta: obje se mogu ostvariti posredstvom odvraća¬ 
nja od osjetila i isključivanja njih kao prepreka i kočnica. 
Kod istinske mistike to se događa posredstvom ekstatičke 
uznesenosti, a kod lažne mistike posredstvom transa. 
Između ovih dviju mistika postoji fundamentalna razlika. 

Mističnu uznesenost prouzrokuje jedino Božje djelovanje: 
ona predstavlja izvanrednu milost koju više ne dobivaju 
svi kao dar, kao Stoje to bilo u zemaljskom raju u kojem je 
ona, kao unutarnje bogoslužje, predstavljala najiskreniju 
povezanost u duhu stvorenja s Bogom. Današnje samo¬ 
voljno nastojanje oko mistične obdarenosti pretvara se u 
preuzetnost i zapreku da se ona i postigne; sam Gospodin 
Bog odlučuje o tome kada želi nekoga pozvati u mistični 
život. Kada smo, međutim, smjerni, svjesni svoje nedostoj- 
nosti i uz potpunu spremnost da svoju volju bez zadrške 
predamo volji Božjoj te kada se znamo zaustaviti na grani¬ 
cama sjetilnoga spoznavanja vjere, a da pritom ne 
pružamo drsko ruku u nakani da otvorimo tajanstvena 
vrata koja vode u izvansjetilno gledanje Boga - tada i samo 
tada može se dogoditi da Bog sam dopusti otvaranje vrata 
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i iznenadnim otimanjem (raptus) trgne nas preko i uvis u 
drugo, tuđe izvanosjetilno carstvo, u kojem zemaljska sjeti¬ 
la zakazuju. "Stvari naime počinju u tom trenutku postaja¬ 
ti nadnaravne": jednostavnim riječima velika španjolska 
mističarka sveta Terezija Avilska u Zamku duše tumači ovaj 
prijelaz iz prve tri odaje sjetilno-asketskoga nastojanja u 
gornje četiri odaje izvanosjetilno-mističnoga života, pri 
čemu sjetila najprije bivaju u stanju "mirovanja" da bi 
potom bila prometnuta u stanje "sna" kako bi, nakon 
zastrašujućega "pasivnoga čišćenja sjetila" ona u "mračnoj 
noći duše" bila pročišćena i prosvijetljena, sve dok ne 
postanu "sjetilima duha". Sjetila posredstvom mistične 
milosti ne postaju u potpunosti isključena; mističari 
također mogu mistična viđenja primati jedino posredst¬ 
vom osjetilnih zornih slika, kako to sveti Toma neprestano 
naglašava. Međutim, kao što dolazi do uzdizanja osjetila u 
osjetila duha, tako i osjetilna svijest biva uzdginuta u svo¬ 
jevrsnu nad-svijest 37 , koja kao neophodna oznaka istinske 
mistike čuva potpuno sjećanje na sve mistične doživljaje, 
premda se prilikom neugodna "prevođenja" izvanosjetilnih 
viđenja i govora u sjetilne izraze i riječi mogu pojaviti neja- 
snoće, pogrješke, štoviše i zablude. Tu se, naime, radi o 
istinski "neizrecivim stvarima, čije izricanje nije dopušteno 
nijednom čovjeku", kako o tome piše sveti Pavao, ovaj prvi 
kršćanski pramističar u poslanici o svom ekstatičnom 
uznesenju "u treće nebo" i "u raj" (2 Kor 12,2-4). 

U kolikoj je samo mjeri drugačija slika lažne mistike, 
"izopačene mistike", koja predstavlja samo oponašanje 
istinske mistike! Lažni mističar ne čeka da ga milost Božja 
pozove: on želi samovoljno i samovlastno postići mistični 
cilj. On juriša na granice sjetilnoga svijeta i trese vratima 
izvanosjetilnoga svijeta. Međutim, tek kada uz pomoć opoj¬ 
nih i omamljujućih sredstava u transu ne samo ušutka osje¬ 
tila, nego ih istodobno i umrtvi i isključi, tek tada može 
prodrijeti u carstvo za koje nije stvoren - te u kojem na 
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njega, preuzetnoga provalnika, neće čekati anđeli da ga 
ponesu u mistične visine ekstaze, nego će ga dočekati, 
kako smo to često čuli, zli demoni, koji ga mogu gurnuti na 
put enstaze, kako bi mu oplijenili svijest, ali i sjećanje u pot¬ 
punosti, i gurnuti ga u podsvijest, u tamu "nesvijesti". 
Prilikom buđenja iz transa, u trenutku povratka iz izvanos- 
jetilnoga svijeta mogu, doduše, ostati priljubljeni odlomci 
sjećanju, slično kao kod buđenja iz sna. 

Ekstaza i enstaza (trans), baš kao i nad-svijest i pod-svi- 
jest, predstavljaju veliku razliku koja se može samo zamis¬ 
liti; međutim, one se ne smiju shvatiti previše prostorno: 
jer u izvanosjetilnom svijetu vladaju drugačija mjerila. Radi 
se o moralnim predikatima, slično kao kod izraza "desno" 
i "lijevo" za mjesto prebivanja anđela čuvara i demona 
štete "s desne i lijeve" strane čovjeka. Nad-svijest i pod¬ 
svijest ne predstavljaju nikakva prostorno (premda u 
duhovnom smislu da) ograničena područja u izvanosjetil¬ 
nom svijetu, a on od osjetilnoga svijeta nije odijeljen 
utvrđenim, nego jedino simboličkim "granicama" i "vrati¬ 
ma". Oba svijeta su utkani jedan u drugi, ali mi ne posje¬ 
dujemo nikakve osjetilne zorne slike kojima bismo mogli 
stvoriti predodžbu o njihovu odnosu. 

Jedan primjer za svojevoljan prodor u izvanosjetilni svijet 
su nedavno (1953.) provedeni eksperimenti duhovitoga 
engleskoga spisatelja Aldousa Huxeleya s opojnošću meskali- 
na. n Meskalinje jako opojno sredstvo koje su upotreblja¬ 
vali Indijanci, a dobiva se od meksičkoga kaktusa "pejot- 
la". Aldous Huxley gaje uzeo "četiri centigrama". Tako je 
u stanju opijenosti imao vizije koje su došle "iz vana", 
znači nije se radilo o nekakvim halucinacijskim prilikama 
koje su nastale u duši (kao kod C. G. Junga). To također 
nisu bili nikakvi "mistični doživljaji", kako je to sam 
Huxley u više navrata izrijekom isticao. Huxley je vidio 
"herojske likove", "bajoslovna bića", "fantome" i "vizio¬ 
narske krajolike", a vjerovao je da je "sretne" vizije 
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"mogao razlikovati od onih negativnih vizija", to znači 
"religiozni vizionarski doživljaj neba" od "pakla, odnosno 
jezovita vizionarskoga doživljaja, kakav prosijava već i 
kod shizofreničara". Ovo nebo nije bilo prema tome 
mistično, istinsko nebo, nego takozvano pseudo-nebo dru¬ 
goga stupnja, to znači ili zakrinkanost zlih moći, bez nam¬ 
jere da plašimo, ili jednostavno dobro tjelesno osjećanje 
(euforija), izazvano transom, kojim se ovisnik o opojnom 
sredstvu oslobađa od osjetilne navezanosti, ali koji potom to 
groznije biva strovaljen u "pakao" psihičkoga kolapsa. 
Huxley predlaže opojno sredstvo meskalina kao zamjenu 
za religiju po uzoru na poganske Indijance; meskalin sta¬ 
viti "na mjesto sakramentalnoga kruha i vina" (!); odatle se 
može vidjeti kako se on nije dao voditi dobrim duhovima 
u kršćanskom smislu. Zanimljivo je, međutim, da Huxley 
vjeruje kako može navesti fizičke uzroke koji će omogućiti 
ili olakšati prijelaz iz osjetilnoga svijeta u "drugi" svijet. 
Posredstvom opojnih sredstava, kao što je to meskalin, 
smanjuje se "dotok glukoze" (grožđanoga šećera) u 
određene moždane ćelije čija je zadaća, poput "ventila za 
redukciju", da sprječavaju prestupanje duše iz normalnoga 
osjetilnog svijeta u abnormalan izvanosjetilni svijet. Budući 
da je djelatna sposobnost mozga zbog opojnoga sredstva 
smanjena, otvara se zatvarač ventila za redukciju, a njegov 
ventil postaje propusan. 

Kako se ima prosuditi trans s katoličkoga stajališta? U 
sretnom smo položaju da o ovom možemo biti poučeni od 
crkvenoga učiteljstva posredstvom više nagovora na fran¬ 
cuskom jeziku iz usta Pija XII. koji je od svoga nasljednika 
već (premda i neslužbeno) zadobio nazive: "veleučeni 
naučitelj" (Doctor optimus), "svjetlo svete Crkve" i 
"veličatelj božanskoga zakona". Dana 13. travnja 1953 
godine očitovao je Pio XII. neke zadrške u vezi s neogra¬ 
ničenom primjenom psihoanalize, osobito kod raspravlja¬ 
nja o seksualnim smetnjama i postavio je osnovno načelo: 
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"Postoji tajna koja apsolutno mora ostati tajnom, osobito 
pred liječnicima." Točno pola godine prije svoje smrti 
ponovio je veliki papa ovo osnovno načelo te je zahtijevao 
od psihologa najveću obzirnost pred "središtem osobno¬ 
sti" koje uvijek "ostaje tajnom" i u koje se nikada ne smije 
prodrijeti "bez suglasnosti" samoga pacijenta. Zbog toga bi 
trebalo odbaciti i "narkoanalizu" i takozvani "serum isti¬ 
ne", baš kao i "detektor laži" (10. travnjal958.). Svijest, kao 
središte osobnoga života, ne smije se zamutiti niti 
zamračiti, recimo putem hipnoze, anestezije ili narkoze. 
Stoga je Papa pohvalio novu metodu za "bezbolno 
rađanje" budući da ostavlja netaknutim svijest i slobodnu 
volju (8. siječnja 1956.). Samo u krajnjim slučajevima, kada 
se radi o umirućima i bolesnicima koji se nalaze u smrtnoj 
opasnosti, dopušteno je u svrhu smirivanja bolova "doki¬ 
danje svijesti" tako da se primijene "omamljujuća sredst¬ 
va", osobito kada je slabljenje bolova vjerojatno povezano 
sa skraćivanjem života". Pritom se pretpostavlja da "ne 
postoji nikakvo drugo sredstvo" i da se time neće zapri¬ 
ječiti "ispunjenje drugih religioznih i ćudorednih obveza" 
(24. veljače 1957.). Samo mjesec dana prije smrti ponovio je 
Pio XII, ovo važno naučavanje (koje, koliko god se o njemu 
slušalo, još nije postalo posvuda poznato): smije se 
umirućem s njegovom suglasnošću u svrhu ublažavanja 
bolova dati "umjeren narkotik." također "ako bi to ubrza¬ 
lo smrt," "jer u tom slučaju smrt ne bi bila izravno željena" 
(9. rujna 1958/ 

Dokidanje svijesti i sprječavanje slobodne volje su ćudo¬ 
redno dopušteni u posve malom broju iznimnih, slučajeva, 
a posve sigurno nisu dopušteni u mnogobrojnim slučajevi¬ 
ma u kojima se izazivaju posredstvom transa, opojnih i 
omamljujućih sredstava. 

Prava mistika ne samo da je predmet demonskoga 
oponašanja, nego je demoni nastoje izravno zapriječiti po- 
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sredstvom neprestanoga i mučnoga demonskoga napasto¬ 
vanja kojem su bili izloženi, i još uvijek jesu, svi poznati 
mističari oba spola. Drevni teolog mistike, Giovani Battista 
Scaramelli, piše ovako: "Budući da demon vidi da upravo 
ona duša, koja iskreno nastoji oko savršenosti, Boga obo¬ 
žava u najvećoj mjeri i istodobno ima više izgleda nego 
ostali da dođe u posjed onoga sjajnoga prijestolja, s kojega 
su on sam i njegova družina zbačeni, on u sebi nosi u većoj 
mjeri neugasivu mržnju usmjerenu prema njemu, nego 
prema ostalima te vodi osobito protiv njega bitku s ogor¬ 
čenom žestinom." S vremena na vrijeme demonu polazi za 
rukom da pravoga rnističara dovede do pada ili on sam 
zastire lažnoga rnističara iza krinke nekoga pravog: u oba 
slučaja će u trenutku otkrivanja i raskrinkavanja prava 
mistika doći na zao glas. Stoga je krajnji oprez u "razliko¬ 
vanju duhova" predstavljao tjeskobnu brigu rnističara, 
koja se iznova vraća. O tome smo već govorili u osmom 
poglavlju kada je bilo riječi o Kristovim ukazanjima, čiju su 
autentičnost sveta Terezija Velika i sveta Gemma Galgani 
tako često morale iznova preispitivati. Ne treba ovdje 
ponavljati slične pojedinosti iz života drugih rnističara: u 
Demonologiji [II 219-225] opširno sam raspravio slučajeve 
dvadeset i sedam rnističara, od kojih je četrnaest svetaca i 
četiri blaženika. Općenito se može kazati da je prisutno 
neprestano opadanje mogućega demonskoga utjecaja, 
kako se uspinje odozdo prema gore, kroz sedam mističnih 
postaja (ili "odaja" terezijanskoga Zamka duše). Načelno bi 
taj utjecaj mogao vrijediti i u najgornjoj postaji budući da bi 
ga i najmanji dašak zornih slika, kroz koje mora gledati i 
mistična duša, teorijski mogao propustiti. Međutim, ako se 
i ne pristane na izravan utjecaj, tako barem kaže mistični 
crkveni naučitelj sveti Ivan od Križa, na to da demoni 
mogu oponašati najviša mistična ukazanja, oni još uvijek 
mogu oponašati "nešto slično". Kod svetoga Ivana od 
Križa nalazi se još jedna zamjedba vrijedna pozornosti koja 
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se, po svoj prilici, javlja jedino kod njega: da demon kao 
duh može djelovati i na dušu kao duh te daje može svla¬ 
dati u trenutku kada ona "u najpunijem duhovnom razot¬ 
krivanju" želi stupiti u promatranje (kontemplaciju), znači 
na "prijelaznom mjestu iz sjetilnoga u duhovno". 

Pojedinosti lažne mistike razmotrit ćemo najbolje u 
okvirima prave mistike. Tu su najprije donje tri odaje 
"zamka duše", one tri postaje koje kršćanska askeza pred¬ 
stavlja kao vježbanje samospoznaje, ograđivanje od ze¬ 
maljskoga i prije svega poniznost. Sto je lažna mistika u 
svom oponašateljskom djelovanju napravila od svega to¬ 
ga? Rigorizam, najbesmislenije pretjerivanje u askezi koja u 
potpunosti i uopće nije bila niti jest izgrađena na ponizno¬ 
sti, nego bi se prije moglo reći daje izgrađena na netole¬ 
ranciji, koja svojata prava i na krivovjernoj tvrdokornosti. 
Zaslužni crkveni spisatelji, kao što su Tacijan i Tertulijan, 
zapali su u ovakvo krivo naučavanje te su tako zastranili u 
sektaštvo. Novatori, koji su se preuzetno nazivali "čisti¬ 
ma" (katharoi) te u srednjem vijeku katari istoga imena, bili 
su zagriženi rigoristi. Flagelanti, bičevatelji iz srednjega 
vijeka, također su bili rigoristi koji su vjerovali da javnim 
pokorničkim i bičevalačkim procesijama mogu sami sebe 
odriješiti, bez sakramenta pokore u Crkvi. Bičevanja i bati¬ 
nanja kod budističkih "egzercicija" su i dan-danas sredst¬ 
vo lažne mistike koje se često upotrebljava. Kakav je 
pustošeći učinak imao rigorizam jansenista, to se još i 
danas može vidjeti u starijim naraštajima: sveti papa Pio X 
učinio mu je kraj kada je svetu pričest uveo u štovanje kao 
svakodnevan sakramentalni lijek za život i kao djelotvorno 
protusredstvo demonskim napastovanjima. 

Četvrta odaja zamka duše, a prva mistična postaja, 
zove se "molitva mirovanja". Pseudomistično oponašanje 
se međutim naziva kvijetizmom (od lat. quies = mirovanje). 
Kvijetizam predstavlja "stečenu pasivnost", posve u 
suprotnosti od, samo od Boga "ulivene pasivnosti", prave 
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mistike. Pravi mističar će bez vlastita doprinosa dospjeti u 
stanje "molitve mirovanja" dok lažni mističar pokušava 
sam izazvati ovakvo stanje. Scaramelli piše o "lažnoj molit¬ 
vi mirovanja, koju naučavaju kvijetisti"; ona predstavlja 
priliku za đavla kako bi besposlenoj i omrznuloj duši pri¬ 
pravio veliku mrežu prijevara i tako je potčinio pod svoju 
vlast. A na temelju vlastitoga iskustva, opominje moderni 
njemački mističar Jaegen ovako: kada je duša sama po sebi 
željela "na umjetan način dospjeti u ovakvo stanje pribra¬ 
nosti i mirovanja", "onda bi uskoro ili počela osjećati dosa¬ 
du" i "ne čineći ništa gubila bi vrijeme ili bi joj se pridružio 
Sotona koji bi oponašao Boga". Znakovito je da Huxley 
naziva (veoma ispravno!) svoje ovisnike o meskalinu, 
nasuprot "svecima", također kvijetistima. 

Povijest kvijetizjna, koja je istodobno i povijest krivih 
naučavanja, potvrđuje veliku opasnost od demona kojoj se 
izlaže čovjek koji je pao u istočni grijeh posredstvom slab¬ 
ljenja ili potpuna predavanja vlastite slobodne volje. Od 
ranih šamana put ide dalje preko Indije (brahmanizma, 
yoge i budizma), Kine (taoizma), stoicizma (apatije) i neo- 
platonizma ("poništenje djelovanja"), srednjovjekovlja 
(mesalijanci, katari, begardi, beguini i "braća i sestre od 
slobodnoga duha"). Mistika njemačke gotike dala je 
prvenstvo kvijetističkom krivom naučavanju zahvaljujući 
krivo shvaćenim stavovima prisutnim kod Meistera 
Eckharta, kao i kod Taulera, što se očituje sve do u naše 
dane. Posve radikalni kvijetisti su istočnokršćanski mona¬ 
si, takozvani hesihasti na gori Athos (nazvani, po njihovu 
nedjelovanju, "promatračima pupka"). U Španjolskoj su 
bili prisutni alumbradosi (prosvijetljeni) kvijetisti, nadalje 
tu su već spomenuti molinisti u Rimu. U Francuskoj je 
žena de la Mothe Guyona kroz svoje kvijetističko "kratko i 
veoma lako sredstvo za molitvu" pobudila sektašku 
napadnost. Pod utjecajem luteranske neslobode volje su 
napokon i pijetizam i protestantske "skupine buđenja". 
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Kvekeri su također izričiti kvijetisti čije je bogoslužje "nije¬ 
mo obožavanje". 

Danas mi se čini da yoga ima posebno aktualno 
značenje. Od kraja Drugoga svjetskoga rata naovamo pri¬ 
sutna je visoka rasprostranjenost literature o orijentalnoj 
"mistici" i istočnjačkim meditativnim vježbama. Engleski 
limarski sin Cyril Eloskins, koji je kao tobožnji tibetanski 
vrhovni Lama, "hvalospjevani Rampa", objelodanio svoje 
izmišljene doživljaje transa pod naslovom Treće oko, 
doživio je s ovim "bestsellerom" prijevode na četrnaest 
jezika, a u Zapadnoj Njemačkoj jedno izdanje od osamde¬ 
set i pet tisuća primjeraka, sve dok se podvala više nije 
mogla skrivati. "Zašto vježbati, nebrojene yoge u bilo 
kakvu obliku? Zašto posezati neograničeno za bilo kak¬ 
vom istočnjačkom pomoći u meditaciji?" postavio je 
nedavno pitanja jedan katolički profesor teologije. Je li to 
uistinu zato što bi istočnjačka mudrost nama imala popri¬ 
lično toga kazati o putu prema unutra i prema apsolutu... 
kako bi naše kršćansko postojanje učinila dubljim, življim i 
raširenijim?"... Na osnovi vlastita iskustva odgovaram 
posve odlučno: "Ne." Poznate su mi velike "praopasnosti" 
koje prijete ako se čovjek svjesno prepušta transu. Dugo 
vremena sam bio yogin, nezaštićen bilo kakvim milosnim 
sredstvima Katoličke Crkve; poznata su mi prije svega opa¬ 
sna vježbanja disanja u yogi o kojima Eluxley (veoma 
ispravno!) kaže kako "izazivaju povišenu koncentraciju 
ugljičnoga dioksida u plućima i u krvi te kako ovo opet 
vodi prema smanjivanju radne sposobnosti mozga poput 
nekakva filtera i ventila za redukciju i omogućuje nastu¬ 
panje vizionarskih doživljaja". Ovo mogu potvrditi. A 
kada C. G. Jung piše: osim "isusovačkih duhovnih vježbi" 
nismo "razvili ništa što bi se dalo usporediti s yogom", s 
ovim sam također suglasan, uz određenu zadršku, na 
osnovi vlastita iskustva jer sam u to vrijeme, prije tri 
desetljeća, iz yoge stigao na ignacijanske duhovne vježbe. 
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Usporedba između ovih dviju stvari je ipak samo izvanj¬ 
ska, a sastoji se jedino u tome što oba sustava odvode u 
izvanosjetilni svijet, ali svaki na različita "vrata" i u različita 
"područja"; yoga kroz trans u sferu podsvjesnoga, gdje su 
prisutne demonske opasnosti, a egzercizije, koliko je to 
moguće, kroz ekstatičko uzdizanje u carstvo nadsvjesnoga 
i u mistično sjedinjenje s Bogom. Oba ova carstva, koja smo 
predstavili, fundamentalno se razlikuju jedno od drugoga. 
Yoga nije nikakva mistika, te, stoga ne može i ne treba 
postojati nikakva kršćanska ili uopće katolička yoga. Ako 
nam yoga i orijentalne meditacije imaju što za kazati, onda 
je to posve sigurno upozorenje da se ne izlažemo kroz 
pseudomistično oponašanje opasnostima koje one sa 
sobom nose! Trebamo li uistinu s katoličkoga stajališta 
žaliti za padom visoke utvrde demona Tibeta? Hoćemo li 
pak Sotonu izgoniti uz pomoć beelzebuba; iz istočnjačkih 
samostana, u kojima se odvajkada prakticirala "crna magi¬ 
ja" pod okriljem krivoga naučavanja o "reinkarnaciji" ili o 
"seljenju duša". Ne samo na Orijentu, nego i na Zapadu, 
na primjer kod antropozofa, rasprostranjeno je ovo opasno 
naučavanje. Opasno je stoga što seljenje duša vjernika 
može zavesti u kvijetizam tako što kaže: pa dobro, ako 
svoju "karmu" (sudbinu) ne ostvarim u ovom životu, vra¬ 
tit ću se opet natrag u obliku drugoga ponovnoga utjelov¬ 
ljenja. Ah očekivana reinkarnacija ne postoji, a čijim bi 
onda plijenom mogla hiti razočarana duša? Kako je nasta¬ 
lo ovo krivo naučavanje? U njemu je također moguća pri¬ 
sutnost "jezgre istine". Jer činjenično postoji određena 
povezanost između ljudi koji ne žive u isto vrijeme i u 
slučaju kada nisu u tjelesnom srodstvu. Međutim, oni nisu 
uzajamno povezani posredstvom iste duše, koja se ponov¬ 
no utjelovljuje, nego posredstvom zajedničke zadaće: 
ponovno osvojiti određeno nebesko prijestolje, a to je takva 
zadaća koja predstoji sve dok se ne ispuni. Na taj način dva 
čovjeka različitih naraštaja mogu biti idealno međusobno 
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povezani: međutim, kako oni znaju za takvo što? Oni 
mogu biti prosvijetljeni od strane njihovih pratitelja koji su 
za obojicu isti: njihovi zajednički anđeli čuvari i njihovi 
zajednički demoni štete. Ali kada se ta spoznaja pretvori u 
opasno krivo naučavanje o reinkarnaciji, to može biti samo 
u prilog demona ako čovjek kvijetistički oslabljuje spasenje 
svoje duše i vjeruje u nekakvo ponovno utjelovljenje koje 
ne može postojati. Stoga nije teško pogoditi tko su oni 
pravi poticatelji ovoga krivoga naučavanja o reinkarnaciji. 
Bit će da su to oni koji nadahnjuju i vode ponovno utje¬ 
lovljenoga Dalaj Lamu i Pančen Lamu pa i kada se danas 
sučeljavaju, baš kao i Sotona i Beelzebub. Međutim, "ako 
se doista sotona digne sam na se i tako se razdijeli, on ne 
može opstati, nego ima kraj", sam je Krist prorokovao (Mk 
3,26): ovdje jedino Krist može biti Pobjednikom! 

Još bi se trebali razmotriti preostali mistični stupnjevi i 
njihova oponašanja. 

To se događa u istinskoj mistici, otprilike u šestoj odaji, 
gdje imamo vizije i govore. Da ih demoni veoma rado 
oponašaju, o tome smo već govorili, a za to ćemo imati pri¬ 
like i u oba poglavlja koja slijede. Neki mističari zadobiva¬ 
ju, predvođeni svetim Franjom Asiškim, čudesne rane 
samoga Gospodina, stigme. Njihovo oponašanje za demo¬ 
ne ne predstavlja nikakvu poteškoću budući da i oni mogu 
izazvati i držati iste neizlječive rane, koje se očituju kao 
prave stigme, dok se, što je također moguće, umjetno izaz¬ 
vane čudesne rane posredstvom autosugestije očituju kao 
samo povremeno i zacjeljivo rumenilo kože. Jedino razli¬ 
kovno svojstvo između pravih i demonskih stigma bila bi 
"ekstaza na koju je posve prisutno sjećanje", u slučaju 
prvih, i "transa u kojem se sjećanje gubi", u slučaju ovih 
posljednjih. Zbog poteškoća ovakva razlučivanja treba se 
kod živućih suzdržavati od konačnoga suda. U slučaju 
pobožnoga kapucinskoga oca Pija, Sveti officij je 1923. i 
1924. godine izrijekom odbio njegovo priznavanje, što 
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ništa ne bi trebalo govoriti protiv njega kao osobe. U dru¬ 
gom slučaju žive stigmatizacije Terezije Neuman von 
Konnersreuth ne bi se također još trebalo odvaživati na 
konačan sud. Tek nakon njezine smrti bit će moguće razja¬ 
sniti zašto Terezija u sebi nije sačuvala nikakvo sjećanje na 
ono što je rekla u takozvanom "uzvišenom stanju miro¬ 
vanja" ili "u stanju uzetosti". Opat Weisinger, međutim, 
drži da, premda se njezino "stanje odsutnosti svijesti i 
sjećanja" još uvijek ne treba svrstavati "u tradicionalne 
sheme" mistike, Terezija svejedno "predstavlja određenu 
milost za njemački narod, na čemu joj se treba biti zahval¬ 
no ", 39 

Najviši stupanj prave mistike, mistično sjedinjenje duše 
s Bogom, demon nastoji oponašati u opsjednutosti, o čemu 
smo već raspravljali u devetom poglavlju. Još neka pseu- 
domistična oponašanja upoznat ćemo u sljedećem poglav¬ 
lju: u vrzinu kolu vještica. 



14. Vještičarstvo (vradžbine) 


148 

Označiti vradžbine kap podvrstu lažne mistike, ustvari 
kao oponašanje prave mistike, a vještice oba spola označiti 
kao pseudomističare, sve to zvuči veoma neuobičajeno. Jer 
čovjek se je već stoljećima navikao na to da govori o sred¬ 
njovjekovnom "izmišljanju vještica" kao o budalastoj suge¬ 
stiji mase koja je proizašla iz zatucanosti praznovjernoga 
naroda, pothranjivana od strane teologije koja je odveć vje¬ 
rovala u demone a posredstvom prestroge inkvizicije pret¬ 
vorila se u zločinstvo krvavoga progona nevinih. Da je 
"ozloglašena bula o vješticama" Inocenta VIII. bila jedna 
od Papinih odluka, u koju bi "vjernik katolik... iz najdub¬ 
lje nutrine duše" morao imati povjerenja te daje "zlosretni 
Malj za vještice" dvaju dominikanskih teologa postao "jed¬ 
nom od najnekršćanskijih knjiga" pisalo se je i govorkalo 
od usta do usta i na katoličkoj strani, a da se ovi dokumenti 
vjerojatno nikada nisu ni imali u rukama. Piše se o "zlo¬ 
kobnom utjecaju" "kojeg je navodno Toma Akvinski, kroz 
svoje naučavanje o đavlu", izvršio na misaoni svijet Nidera 
i Malja za vještice. 40 Tako je protivnicima svete Crkve 
olakšano da "grozotu u vezi s vješticama uvijek iznova 
koriste kao uporišnu točku odakle upućuju žalbe na 
izopačenost katoličke religije. To su oni koristili i koriste. 
Pogotovu boljševistička Rusija nije bježala od ovakve pro¬ 
pagande, a Malj za vještice otisnut u ruskom prijevodu 
opremljen je predgovorom prepunom mržnje i podrugi- 
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vanja u kojem se on predstavlja "kao primjer za klasni svje¬ 
tonazor srednjega vijeka". 

Središnji problem vradžbina je u eminentnom smislu 
demonološki. Inkvizicija, procesi za vještice, mučenja i 
lomače predstavljaju rubne probleme kojih se nećemo 
plašiti pravedno i bez predrasuda prosuditi. Međutim, bit 
vradžbina sastoji se u odlučujućem udjelu demona koji su 
glavni djelatni uzroci za sve vještičje čine. Ovo moje miš¬ 
ljenje ovdje ponavljam, unatoč svekolikoj kritici, onako 
kako sam to već izložio u svom opširnijem djelu: ono je u 
međuvremenu potvrđeno u novom, više puta spomenu¬ 
tom djelu Opsjednutost msgr. Balduccija. On piše ovako: 
"Postojanje" vještica je "pouzdano" (str. 567). A jednako 
stoji "izvan svake sumnje" izvjesna "apstraktna mogu¬ 
ćnost vještičjega čina (maleficio, uroka) koji se sastoji u 
tome da se drugoj osobi nanosi šteta uz pomoć demona" 
(str. 566 i 559). Demon je pritom "djelatan uzrok", a čovjek 
je "sudjelatan uzrok" i svojevrstan "materijal" (vještičji 
znak kao instrument) "instrumentalni uzrok" (str. 560). 
"Ni danas vještičja djelatnost nije nestala, štoviše, u najno¬ 
vije vrijeme se može, po svoj prilici, ustanoviti njezino 
lagano umnažanje." "Dakako da nisu sve takozvane 
vještice i čarobnjaci u stvarnosti takvima" (str. 568), "me¬ 
đutim, u nekim slučajevima se uz dostatnu vjerojatnost ili 
uz sigurnost može uvidjeti postojanje vještičjih čina", oso¬ 
bito kada je riječ o vještičjim znakovima ili čarobnim pred¬ 
metima (str. 570). Među takve vradžbinske znakove spa¬ 
daju žabe krastače u čaroliji analogije koju smo prethodno 
naveli iz Balduccija na kraju dvanaestoga poglavlja; potom 
tu su čvorovi (legature) od tkanine ili kose a što vještice 
umeću u dušeke i jastuke kako bi na taj način "začarali" i 
nanijeli demonsku štetu njihovim žrtvama (str. 564); ili 
također jela i pića koji, kao ujednom slučaju kod Piacenza, 
mogu odvesti u opsjednutost. Glede ovoga zanimljivoga 
slučaja postoje stenografirani protokoli egzorcizma odakle 



VJESTICARSTVO (VRADZBINE) 


150 


proizlazi daje opčaravanje otpočelo 23. travnja 1913. godi¬ 
ne, u pet sati poslije podne, kada je jedan vračar (stregone) 
žrtvi dao uz pehar vina i komad salame. Ovo je ostalo kao 
vradžbinski znak i kao hipoteka opsjednutosti u želucu, a 
moglo seje otkloniti tek posredstvom dugačkih egzorciza- 
ma, zahvaljujući kojima je opsjednutost i prestala (str. 
493-520). Nekako iz istoga vremena (1912.-1913.) naveo je 
Balducci iz okolice Torina jedan slučaj "istinske noćne" 
vražje vožnje opsjednutoga čovjeka kojega su u više navra¬ 
ta "dva demona u ljudskom liku" odnosila od kreveta na 
obližnji brežuljak gdje "nije pristao na njihove iznovično 
iznošene prijedloge i obećanja te su ga oni (što je najgore) 
stavili na nečuvene muke" (str. 546-551). Balducci istražuje 
i pitanje smiju li se vradžbinski znakovi odstraniti; u 
ovome pitanju on slijedi moralno bogoslovlje Noldina (II 
sv., izdanje iz 1930., br. 166) odakle proizlazi "da je 
dopušteno pitati za savjet samoga određenoga vještca u 
vezi s načinom otklanjanja opčaranosti, čak ga i zamoliti da 
dokine vlast čarolije ukoliko će to učiniti na dopušten 
način ili to barem može učiniti, kao i u slučaju kada se s 
vjerojatnošću može predvidjeti da bi on to mogao učiniti 
uz pomoć nove čarolije" (str. 572). S tim u vezi valja napo¬ 
menuti kako se Balducci u slučaju sumnje u prisutnost 
uroka suprotstavlja liječničkom umijeću ozdravljanja (o 
čemu smo već govorili u devetom poglavlju) te postavlja 
pitanje: "zašto" članovi obitelji kojoj pripada i žrtva, uz 
liječnika i osobito svećenika, "ne bi uzeli u obzir interven¬ 
ciju takozvanih liječnika vračeva ili čarobnjaka", naravno, 
uz velik oprez i razboritost, koja je sukladna gore navede¬ 
nim smjernicama Noldina? (str. 433-435, 438). 

Govoriti o vradžbinama ne znači govoriti o nekakvim 
naklapanjima o vješticama, na osnovi jedino ljudske mašte i 
zablude, bez ikakve realne, činjenične osnove i stvarne pri¬ 
sutnosti demonskoga utjecaja. Prije će biti da vjerovanje u 
vještice, prema Scheebenu, kao "teorijsko prihvaćanje 



151 


DEMONI NA DJELU 


mogućnosti i stvarnosti izvanprirodnoga djelovanja đavla 
i posredovanje istoga kroz ljudske organe ne predstavlja 
nikakvo praznovjerje, nego pravo i neophodno vjerovanje, 
a nijekanje sadržaja ovoga vjerovanja predstavlja ustvari 
grješnu nevjeru". Ajedan osobito kritički usmjeren teolog, 
kao što je to p. Alois Gatterer, Dl (u zadnje vrijeme na 
službi na papinskoj zvjezdarnici u Castel Gandolfu), piše 
ovako: "Dok se moderni materijalizam ismijavao mračnom 
srednjovjekovnom progonu vještica, danas je čovjek priti- 
ješnjen na suočenje s okultnim događanjima iz najnovijega 
vremena koji se smatraju kao mogući, čak i kao stvarni, 
dok su prije sasvim izvjesno vrijedili kao pjesništvo i priča, 
na primjer opčaranost ljudi i životinja tako da im se nano¬ 
si šteta." Gatterer pritom upućuje na "instruktivno... štivo 
koje je napisao C. Wehrmeister, OSB, Benedicite" u kojem 
on donosi različite čarolije iz najnovije prošlosti. Ovdje 
bismo željeli zajedno s profesorom J. Sellmairom postaviti 
pitanje: "Je li moguće vjerovati kako su u to vrijeme (u 
srednjem vijeku) cijele vlade, teolozi, pravnici zajedno s 
narodima bili duhovno bolesni da su znali pogubiti stotine 
tisuća zbog jednoga zločina koji nije nikada počinjen jer 
uopće nije mogao biti počinjen? Trebamo li možda dati 
zadovoljštinu teškoj nepravdi u progonu vještica?... Nije li 
tada bila kriva nedostatna pravna organizacija i protuza¬ 
konita zlouporaba mučenja; mora li se odatle zaključiti 
kako zločini nikada nisu bili počinjeni? Ilije to po svoj pri¬ 
lici bilo... djelo demonskih moći ?" 41 

Potvrđujemo ovo posljednje i želimo na konkretnom 
primjeru Vještičjeg Sabatha predočiti lukavu prijevarnu 
igru demona. Kao pripravu za vještičju vožnju vještice 
koriste vještičje masti i vještičje napitke od raznolikih opoj¬ 
nih sredstava i opojnih droga (mokunica, bunike, velebilja 
i od meskalina). Na taj načinje u stanju transa bila uspo¬ 
stavljena povezanost s demonima posredstvom izričite ili 
prešutne nagodbe s đavlom. Događa li se vještičja vožnja 
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uistinu u tijelu, kao u primjeru koji navodi Balducci, ili 
samo u imaginarnim vizijama, koje je prethodno izazvao 
demon u fantaziji, to je uvijek bio predmet rasprave, 
međutim, to ne igra odlučujuću ulogu. Ako je vještičji 
Sabath s njegovim zastrašujućim orgijanjima (slično onima 
sa "crnih misa") samo vizionarski doživljaj, onda sama 
vještica ne bi mogla razlikovati je li ona doživjela tjelesno 
ili samo vizionarsko uzlaženje na vještičji Sabath i povra¬ 
tak s njega: ona zna jedino da je navečer, uslijed opojne 
droge, pala u trans te da je ujutro prilikom buđenja iz 
transa imala pred očima, manje ili više jasno, sjećanje na 
vještičji Sabath (kao kod buđenja iz sna). Za pitanje o 
krivnji od neznatnoga je značenja je li ona orgije doživjela 
tjelesno ili samo vizionarski, odlučujuće je to je li ona to 
potvrdila i dala pristanak volje na to. Ukoliko je to učinila 
prije ili poslije stanja transa, u tom slučaju snosi krivicu za 
heretičku povezanost s demonima. Opat Wiesinger u tome 
vidi (s pravom) "tragičnu krivnju" vještica, "i djelomično 
opravdanje njihova proganjanja ". 42 

U većini slučajeva, međutim, nije se radilo o pojedinim 
krivim vješticama, nego istodobno o više sukrivih za koje 
su pitane one koje su okrivljene. Ukoliko su potom govori¬ 
le istinoljubivo da su ovu ili onu osobu vidjele na 
vještičjem Sabathu, onda se moglo dogoditi da su se zate¬ 
kle među njima i neke nedužne u slučaju kada demoni, 
među onima koji su sudionici subote, prenese one koji u 
tome uopće ne sudjeluju u tjelesnim ili imaginarnim pri¬ 
vidnim likovima. Nesretnice su naravno morale - opet 
sukladno istini - nijekati da su ikada sudjelovale na ikak¬ 
vom vještičjem Sabathu. Međutim, one su bile viđene 
(makar samo u prividnim likovima, što su vještice jedva 
mogle razlikovati) i bile su također osuđivane. Velika tra¬ 
gedija osuđivanja mnogih nedužnih ljudi leži u tome što se 
demonska podvala u jednoj atmosferi, koja katkada (vjero¬ 
jatno demonski upravljana) postaje istovjetna s masovnim 
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sugestijama, nije proniknula. Danas bi, međutim, bilo vri¬ 
jeme, nakon zauzimanja dovoljnoga odstojanja, proniknu¬ 
ti lukavštinu demona i tako vradžbine sagledati u 
drugačijem svjetlu. Tamo ćemo dospjeti i mi ako se 
zadržimo na još nekoliko pojedinosti "rubnoga problema". 

Inkvizicija nije uspostavljena tek u mračnom srednjem 
vijeku, radi progona vještica, nego je još davno ranije, u 
rimskom pravu, bila uobičajena, a ostala je i do današnjih 
dana. Njemačko narodno pravo na tužbu, kao jedinu pret¬ 
postavku za sudski postupak, nije postiglo vlastiti cilj. Oko 
800. godine preuzima biskupski "sinodalni sud", po uzoru 
na svjetovni okružni grofovijski sud, zadaću proganjanja 
onih koji su prestupili zakon. Bio je to čin nužne obrane, 
kako države tako i svete Crkve, od prijetećega narastanja 
sekti, osobito "katara koji su nijekali ne samo crkveno 
jedinstvo, nego i socijalnu osnovicu zapadnoga društva". 
Na taj je način nastalo dvostruko crkveno-političko pravo¬ 
suđe: heretici su bili crkveno i politički proganjani jer su po 
svom nijekanju Boga i svojoj pripadnosti đavlu morali 
postati predmet sumnje, kao mogući revolucionari, usmje¬ 
reni protiv državne vlasti. Crkvena inkvizicija je u prvom 
redu trebala utvrditi je li određena osoba postala tvrdokor¬ 
nim heretikom; u slučaju daje odgovor na to pitanje bio 
potvrdan, ona je dotičnu osobu prepuštala "svjetovnoj 
šaci" koja je s njom postupala u skladu s vlastitim zakoni¬ 
ma. 

Mučenje također nije stvoreno isključivo za procese pro¬ 
tiv vještica. Bilo je to jedno od pravnih sredstava rimskoga 
prava, a uslijed suradnje sa svjetovnim pravosuđem, našlo 
je pristupa i u crkvene inkvizicijske postupke. To se je 
nadalje znakovito nazvalo "svjetovnim pravnim sredst¬ 
vom". Primjena mučenja bila je ograničena različitim mje¬ 
rama opreza: moglo seje primijeniti jedino u slučaju posto¬ 
janja teške sumnje. Socijaldemokratski i antikatolički usm¬ 
jeren njemački pravnik Radbruch morao je, glede strogih 
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"kaznenih postupnika" cara Karla V. (Kareima), priznali 
kako "bi sumnjive činjenice", koje su se u to vrijeme zahti¬ 
jevale za mučenje, "danas bez daljnjega" bile dostatne za 
osudu. 

Kazna lomačom, napokon, potječe također iz rimskoga 
prava. Ona se nije primjenjivala samo na vještice, nego i na 
ostale zločince čiji je prijestup izgledao manji nego Stoje to 
heretički zločin protiv majestata koji se sastoji u otpadu od 
Boga i u zazivanju demona. U kriminalnom postupniku 
carice Marije Terezije (Teresiana) još je 1768. bila prisutna 
kazna za razvrat sa životinjama (bestijalnost) u obliku 
živoga spaljivanja. Također je i Luther zahtijevao kaznu 
lomače za vještice. 

Procesi protiv vještica su, prema tome, bili samo jedan 
odvjetak procesa protiv heretika te su vođeni na jednak 
način, bez ikakva posebnoga zakona i iznimnoga 
određenja i sve to s jednom te istom namjerom da se oni 
koji su otpali ponovno vrate Bogu, da se spriječi dalji otpad 
i tako se demoni onemoguće u nakani da ljude posredst¬ 
vom vještičjih umijeća stavi pod svoju vlast. "Glavna svrha 
inkvizicijskih postupaka" nije bilo sprovođenje svojevr¬ 
snoga "terora" ili zadovoljenje nekakve "osvete", nego 
pobuđivanje pokajanja i obraćenja onih koji su optuženi, 
kao i zastrašivanje uopće. Kada poduzimamo napor oko 
prorađivanja opširnoga procesualnoga poretka u III. dijelu 
toliko osuđivanoga Malja za vještice, onda uvijek sa zapre¬ 
paštenjem ustanovljujemo kako su stalno iznova bile pri¬ 
sutne mjere opreza kako bi se, koliko je to moguće, izbjeglo 
pravosudno umorstvo. Oni koji su bili bez ikakve krivnje, 
kojima se nije mogao dokazati nikakav prijestup, bili su 
posve oslobađani. Za osudu nisu bili dovoljni pojedinačni 
svjedoci; smrtni su neprijatelji bili isključeni kao svjedoci. 
Branitelji su bili omogućeni. Priznanje iznuđeno na 
mučilima nije se priznavalo, moralo je biti ponovljeno i 
izvan mučila. Ukoliko bi se optuženik očitovao prema vla- 
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štitu priznanju ili na osnovi dokazivanja kao nespreman za 
pokajanje i nepripravljen za obraćenje, ili ukoliko bi 
ponovno zastranio, njega je crkvena inkvizicija proglasila 
heretikom i prepustila "svjetovnoj šaci". Jedino u ovakvim 
slučajevima dolazilo bi do pogubljenja onoga koga je i 
država držala asocijalnim revolucionarom, nepopravljivim 
heretikom i bogohuliteljem. Ukoliko, nasuprot tomu, 
optuženik, kojem je dokazana krivnja koju je i sam priz¬ 
nao, u javnom činu vjere (autodafe) očituje odricanje od 
toga, bio je osuđen na doživotnu tamnicu. U tom slučaju 
nije se radilo o pravoj kazni za grijeh (vindikativna kazna), 
nego više o kazni poboljšanja (ljekovitoj kazni) kako bi se 
dotični zaštitio od otpada i kako bi se spriječilo da druge 
zavede - kada se izloženi doživotno izolira, kako bi se spri¬ 
ječila zaraza onih koji su zdravi. Cjelokupan tijek procesa 
protiv vještica može se veoma dobro pratiti u aktima dra¬ 
matičnoga procesa protiv svete Ivane Arške. Najprije je, 
budući da ni pod prijetnjom mučenja nije sklonjena na 
nikakvo priznanje, suprotno istini, proglašena heretiki- 
njom te je trebala biti prepuštena svjetovnoj šaci. Potom je, 
međutim, potpisala, pod moralnom prisilom, već ranije 
pripremljeno lažno priznanje te je, nakon odreknuća, 
osuđena na doživotno tamnovanje, kako bi se izazvao pri¬ 
vid blagosti. Ubrzo nakon toga čuvar je prouzročio 
"ponovni pad" kada je djevojci pružio da odjene muško 
odijelo u tamnici, a ona je, na upit, morala istinoljubivo 
odgovoriti daje iznova začula nebeske glasove, koji su nje¬ 
zini suci pogrješno proglasili demonskim. Tako je posve 
nedužna, neposredno nakon toga, pod prividom prava 
kao "ponovno zastranjena", bila predana svjetovnoj šaci te 
je javno spaljena. 

Ovdje je riječ, bez ikakve sumnje, o svojevrsnom pravo¬ 
sudnom umorstvu koje se dogodilo posredstvom "prijeva¬ 
re" i pod pritiskom moći engleske uprave. Sveta Crkva je 
stoga proces i krivi sud protiv "djevice iz Orleansa" pro- 
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glasila ništetnim. To se dogodilo trideset i jednu godinu 
prije nego stoje napisan Malj za vještice 1487. godine, koji 
također nije imao namjeru podupirati pravna umorstva: 
on je "po svojim intencijama čist i besprijekoran te i nije 
tako loš kao njegov glas", prosudio je Joseph von Gorres. 
Naravno da su se pravna umorstva događala unatoč tome, 
a i dan-danas se u cijelom svijetu s vremena na vrijeme 
čine neizbježnima. Bilo je i namjernih krivih prosuđivanja, 
nešto iz osobne osvete i lokalnoga interesa, čime se broj 
nedužnih, već velik zbog lažnih optužbi potaknutih đavol¬ 
skim lukavštinama, znatno povećao. Međutim, jesu li 
ovakva kriva prosuđivanja bila pobuđivana i od dobroga 
duha? Sasvim sigurno da ih sveta Crkva nije željela. 
Godine 1631. isusovac Friedrich von Spee objelodanio je 
štivo u kojem opominje i poziva na oprez kada je riječ o 
procesima protiv vještica (odatle je nazvan Cciutio crimina- 
lis). Međutim, on već u prvom poglavlju izrijekom usta¬ 
novljuje kako "postoje prave vještice", a kasnije, da đavao 
može nedužne posredstvom tjelesnih ili imaginarnih poja¬ 
va pripustiti u sudioništvo na vještičjoj suboti, kako smo to 
izložili. Spee se prema tome ne može označiti kao onaj tko 
bi htio suzbiti ili uništiti "maštarije" o vješticama: jer on 
nikada nije nijekao postojanje vještica. "Vjerovanje" u 
vještice, kao podvrstu (crne) "magije", može se označiti 
kao teološki izvjesno, 43 

Veoma pravedan sud o vradžbinama iz katoličkoga duha 
došao je od uglednoga talijanskoga suca grofa Venerija 
(danas na najvišem Vrhovnom sudu u Rimu) u njegovoj 
knjižici o srednjovjekovnoj inkviziciji, gdje on ne prešućuje 
pogrješke i slabosti, ali ih ne gleda niti isključivo kod 
državne niti isključivo kod crkvene inkvizicije, te među 
ostalim piše i ovo: "Mora se pred očima imati osobit 
duhovni stav (srednjovjekovlja) prema kojem je manje loše 
ako se osudi netko nedužan, koji je bio siguran za raj, nego 
ako se oslobodi heretika, koji je svojom herezom mogao 
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zaraziti i upropastiti mnoge." Iznova žalim što ovo štivo 44 
na njemačkom govornom području do sada nije naišlo ni 
na kakav odjek. Tim je veća bila moja radost kada mije za 
vrijeme Svjetskoga euharistijskoga kongresa u Munchenu, 
odmah na ulazu u katoličku izložbu knjiga, zasvjetlucala 
crveno uvezana knjižica s naslovom: Sto moram znati o ink¬ 
viziciji? (naklada Paul Pattloch, Aschaffenburg, 1959.). 
Njemačka knjiga? Ne, prijevod jedne francuske, Fernand 
Hayward. Neovisno o Veneriju dolazi do istoga pravedno¬ 
ga suda o inkviziciji, međutim, ograničava se na inkvizici¬ 
ju u Italiji, Francuskoj i Španjolskoj, dok njemačke odnose 
jedva da dotiče tako da Malj za vještice ostaje nespomenut. 
Hoće li kod nas izazvati pozornost? 

Knjige s demonološkim sadržajem sve se više nagomi¬ 
lavaju u nekoliko posljednjih godina, kako smo to već usta¬ 
novili u prvom poglavlju: ovdje možemo nadodati u svrhu 
upotpunjenja da se u novije vrijeme osobito raspravlja o 
vradžbinama. Piše se o vješticama u sadašnjosti. Tako se 
zvala već prva knjiga (otprilike 1923.) u nakladi Ernst 
Oldenburg, Leipzig, u kojoj je jedan Hamburžanin, narod¬ 
ni učitelj Johann Krase, skupio mnogobrojan materijal o 
postojanju vještica, majstora vještaca, o opčinjavanju i 
razopčinjavanju, baš kao i o procesima protiv vještica, poi¬ 
menično u sjevernonjemačkom prostoru, s trijumfirajućim 
negodovanjem. Njegovo razrješenje problema bilo je jed¬ 
nostavno: tek kada padnu "svi pojmovi kao što su Bog, 
đavao, nebesa i pakao, anđeli, posljednji sud, vječno bla¬ 
ženstvo itd., past će i nesretno vjerovanje u vještice koje, u 
savezu s đavlom, čovjeka i stoku mogu odvesti u nesreću" 
(105). Međutim, osobito u svojoj domovini, ovaj ateist nije 
naišao ni na kakvu pozornost: sljedeće njegovo djelo 
Vještice među nama? (1951.) moralo se uskoro uništiti. Po¬ 
mogla mu je "Herderska koresponedncija" (ožujak 1957) u 
"svojevrsnom prodoru u njemačku javnost". U to vrijeme 
to nije pobudilo ni najmanje čuđenje. Moralo se to doživje- 
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ti kao mučno kada je u istoj nakladi 1960. godine objelo¬ 
danjena knjiga Praznovjerje i krivo vjerovanje u vještice danas 
Herberta Auhofera koji u prvoj rečenici "uvoda" iznosi 
kako njegova knjiga "u svom iskustvenom materijalu 
pretežito 'stoji' na životopisu čovjeka kojem je njemačka 
javnost uskratila dužno priznanje: Johann Kruse" (9). Ne¬ 
shvaćeni Krase, tako se kaže na sljedećoj strani, ima "samo 
jednoga značajnoga saveznika, a to je Philipp Schmidt, Dl" 
(protiv kojega sam u svim svojim knjigama i prilozima, pa 
tako i ovdje, vidi bilješku 22, morao podizati utemeljene 
prigovore). Odveć često se navodi i danski profesor A. 
Lehmann "čija knjiga u sebi sadrži obična klevetanja 
Crkve", baš kao i Priručni rječnik njemačkoga praznovjerja, 
koji se s katoličke strane ne može ocijeniti bez prigovora. 
Sto je ishod ovoga značajnoga sastavljanja izvora? Glatko 
poricanje realiteta vradžbina: "opčaravanje" i "skidanje 
opčaravanja" su "nemoguće činjenice" na koje se može 
gledati jedino kao na kažnjivo lupeštvo i koje se u nevolji 
mora progoniti na osnovi "paragrafa opsjene policijskoga 
kaznenoga zakonika" (157). O mogućim demonskim utje¬ 
cajima, naravno, nema ni govora. Tek se na zadnjim strani¬ 
cama - kao u nekakvu opravdavajućem pogovoru - govo¬ 
ri o Sotoni i "sotonskim moćima", međutim, bez doticanja 
vradžbina, što bi, doduše, bilo i nemoguće budući da se 
njima već prethodno zanijekao realitet. Kome koriste takve 
knjige u kojima se najopasnije "djelo đavla" niječe kao ne¬ 
postojeće, što je u suprotnosti s dobro utemeljenim starim, 
novim i najnovijim autorima koje smo navodili u ovom 
poglavlju? 

Prof. W. E. Peuckert, ordinarij za etnologiju u Gottin- 
genu, nastupio je u procesu oko Krusea, kako to Aufhofer 
piše, kao stručnjak-vještak te je izazvao negodovanja 
Kruseovih zagovornika (141. do 144.). To uopće ne treba 
začuđivati budući daje Peuckert kroz nekoliko eksperime¬ 
nata dokazao da "djelovanje pripisivano vješticama" ne 
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može biti samo opsjena, nego je to u najmanju ruku 
psihička činjenica. Peuckert je naime uzeo jedan srednjo¬ 
vjekovni recept i trljao je "vještičjom mašću" "od kužnjaka, 
velebilja, bunike i još nekoliko bokunica" "pazuh i čelo", 
pao je dvadeset i četiri sata u stanje opijenosti i duboka sna 
te je nakon buđenja opisao svoje doživljaje pomoću slika 
"divljeg paklenog jahanja, ljubavne opijenosti, fantastičnih 
letenja u beskrajnost, tvrđava usred izobličenih nakarad- 
nih bića". Peuckert mi je ove činjenice, koje sam bio 
pronašao u malim provincijskim novinama, pismeno 
potvrdio. Nakon onoga što sam napisao u ovom poglavlju 
ne ustručavam se naslutiti u ovom zanimljivom, ah za tije¬ 
lo i dušu u najvećoj mjeri opasnom eksperimentu, manje ili 
više autentičan doživljaj vještice. Za svoje vlastito 
tumačenje uputio je prof. Peuckert za sada na svoju Povijest 
magije koja će se pojaviti "za otprilike dvije godine". 

Zanimanje za vradžbine je u najnovije vrijeme našlo 
svoj izraz i u jednoj drami. Dana 6. travnja 1960. dogodila 
se u gradskom kazalištu Achena praizvedba Malja za 
vještice u čijem se središtu nalazi Pp. Friedrich von Spee, 
Dl. Pisac, dr. Franz Lorenz, glavni urednik velikih i 
vodećih novina njemačkih katolika Echo der Zeit/ Odjek vre¬ 
mena, ograničio se na to da opiše kriminalne izrasline 
vradžbina koje su, kako smo to pokazali, bile samo žalosne 
rubne pojave. Teološka istina crkvenoga naučavanja o 
vradžbinama, koju i P. von Spee neprestano zastupa u jav¬ 
nosti, nije nijedanput naznačena, što kod katoličkih gleda¬ 
telja može prouzrokovati zbrku, a kod drugih se to može 
shvatiti, osobito kod neprijatelja svete Crkve, kao potvrda 
njihove jednostrane i stoga krive predrasude usmjerene 
protiv srednjovjekovnoga "krivoga vjerovanja u vještice". 

Posve je sigurno da je bavljenje demonološkim pitanji¬ 
ma i problemima vezanim uz vještice danas dobrodošlo. 
Međutim, to bi trebalo na našoj strani izvršiti prema 
izričajima naših prokušanih pisaca, pritom ne bježeći od 
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konačnih zaključaka koji možda izgledaju još neuobičajeni 
jer bi se demoni, tako dugo koliko je to moguće, htjeli 
držati izvan igre. Danas to više nije moguće prešućivati niti 
potiskivati; naime, u apokaliptičkim vremenima, vjerojat¬ 
no ne kao posljednja, "vještičja djela" će biti dio očekivanih 
"čarolija" velikoga zmaja. 



15. Spiritizam 


Spiritizam je noviji oblik pseudomistike: jer bez stanja 
transa svoga medija spiritisti ne bi mogli ostvariti nijedan 
čudesni fenomen koji im se pripisuje. "Đavao je sada pro¬ 
mijenio svoj način borbe": odriče se "izazivanja strahova", 
kao što je to slučaj kod vradžbina; u dobu znanstvenoga 
materijalizma zakukuljuje se iza krinke nove "duhovne 
znanosti" koja obećava nadvladavanje materijalizma. U 
stvarnosti, radi se o svojevrsnoj znanosti o "duhovima", 
ponovno uskrsloj "nekromanciji" (prizivanju umrlih), 
modernom kultu predaka i slabo prikrivenom nadomjest- 
ku za religiju. Da, demoni su umjetnici u preobražavanju; 
međutim, kada im se strgne krinka, na vidjelo dolazi stal¬ 
no iznova staro iscereno lice. To ćemo još vidjeti! 

Počeci novijega spiritizma sežu u razdoblje prosvjeti¬ 
teljstva i racionalizma kada se je čovjek želio osloboditi od 
"zamračenja duha" proizašlog iz kršćanske objave i Crkve: 
razdoblje kada je pruski filozof Kant, u svojoj ledeno hlad¬ 
noj Kritici čistoga uma, spustio nepromjenjivu zavjesu spoz¬ 
najnih granica između razuma i metafizike i poduzeo 
odstranjivanje božanskih iskrica spoznaje nadnaravnoga iz 
filozofije. Nasuprot ovakva geta razuma, koji se kao poslje¬ 
dica određenih okolnosti suzio na plitki materijalizam, 
pobunio se spiritizam, kao "vjerovanje u duhove", i tako si 
istodobno nadao "privid dobroga" i određenu krinku iza 
koje se mogao skrivati sa svojim lažnim spiritualizmom. 
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Prethodnik spiritizma bio je mediumizam sa svojim odv- 
jetcima. Pod tim se misli na duhovno držanje koje je, kao i 
šamanizam, imalo za cilj da posredstvom određenoga 
"medija", kroz čovjeka kao "posrednika", uspostavi pove¬ 
zanost s "duhovima". To je pokušao i magnetizam, koji je 
najprije predstavljao metodu iscjeljivanja, ali je kao pretpo¬ 
stavku imao da se magnetski obrađivana osoba u potpu¬ 
nosti prepusti volji magnetizatora sve do jednoga manje ili 
više duboka transa. U najdubljem stadiju, takozvanom 
somnabulizmu ili "budnom snu", mogla je magnetizirana 
osoba stupiti u povezanost s "duhovima" u nesvjesnom 
činu koji joj ne bi ostao u sijećanju, mogla je govoriti stra¬ 
nim, njoj nepoznatim, jezicima te na nevjerojatan način 
"gledati" iz "srčane udubine" (plexus Solaris). Sveta Crkva 
seje u godinama između 1840. i 1856. podrobno pozabavi¬ 
la s ovim pojavama te je zabranila prakticiranje "magnet¬ 
skoga sornnambulizma" kada se "magnetizirana osoba" 
svojevoljno predaje magnetizatoru i njegovim praksama 
tako da u "ekstazi" (znači u transu, enstazi) više ne čuje i 
ne osjeća, a kasnije se ničega ne sjeća. Naprotiv, uporaba 
magnetizma, kao iscjeliteljske metode, jedino kao primjena 
inače dopuštenoga sredstva, nije moralno zabranjena "ako 
na svaki način isključuje praznovjerje, magiju i izričito ili 
prešutno prizivanje demona". Inače bi se, kako je to protu¬ 
mačio francuski teolog mistike A. Frages, trebalo prihvati¬ 
ti "intervenciju demona kao moguću, osobita vjerojatnu, 
da ne kažemo sigurnu". 

Tijesno srodan s magnetizmom je hipnotizam koji je pod 
ovim imenom izronio tek 1841. godine u Engleskoj. To je 
dakako najpoznatiji primjer transa uslijed kojega nastupa 
apsolutno nesvjesno ljudsko djelovanje, na koje ne postoji 
nikakvo sjećanje, sve dok traje uzetost volje posredstvom 
hipnoze. Poput magnetizma, i hipnoza se može primijeni¬ 
ti kao iscjeliteljsko sredstvo, međutim, to može učiniti 
samo liječnik svjestan odgovornosti, a to nije stvar nekak- 
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ve društvene igre. Sveta Crkva se do sada još nije načelno 
očitovala o medicinskoj primjeni hipnotizma. Tim više smo 
zahvalni Stoje Pio XII., godinu prije smrti (24. veljače 1957. 
godine), u jednom francuskom nagovoru pred kliničkim 
liječnicima različitih nacija naveo veoma jasna moralnobo- 
goslovna pravila o primjeni hipnoze: ona ne bi bila dopu¬ 
štena kada se "radi o bilo kakvu sastanku laika ili crkvenih 
osoba koji bi se time htjeli pozabaviti kao s nekakvim 
zanimljivim događajem, samo radi eksperimenta ili radi 
skraćivanja vremena". Vrstu samohipnoze predstavlja i 
autosugestija prilikom koje volja dokida samu sebe kako bi 
nepoznato "to" moglo istupiti iz podsvijesti u djelovanje 
(Coueismus). Kod hipnotičkih masovnih sugestija, daka¬ 
ko, kako smo to doživjeli u razdoblju diktatora., izgleda da 
"to" ubuduće ne ostaje više potpuno nepoznatim. 

Neposredan poticaj za nastanak spiritizma dali su 1848. 
godine određeni dagađaji u Americi kada su u kući meto- 
dističke obitelji Fox, pokraj New Yorka, zamijećeni zago¬ 
netni znakovi u obliku kucanja koji su se, na postavljena 
pitanja, dali sastaviti prema abecedi u odgovore. Tako je 
ponovno došlo do otkrivanja kucanja stola, o čemu je još 
Tertulijan govorio u drugom kršćanskom stoljeću. Od tada 
se je pomicanje i kucanje stola raširilo cijelim svijetom 
poput kakve pošasti a nerijetko se tome pristupalo kao 
kakvoj "bezazlenoj" društvenoj igri. Dakako, uobičajeno 
pomicanje stola se, kod kojega jedan stol među rukama 
sudionika seanse bježi kroz cijelu sobu, može još prirodno 
objasniti; ah kada stol s jednom svojom nogom kuca odgo¬ 
vore na pitanja, objavljuje ono nepoznato, što je stvar slo¬ 
bode i budućnosti, tu više nije moguće nikakvo prirodno 
objašnjenje. Moralnobogoslovna zabrana, koja se odvajka¬ 
da izricala o pretkazujućoj astrologiji, treba se primijeniti i 
na pretkazujuće kucanje stola; ako se to ipak pokuša, usp¬ 
jeh se ne treba očekivati od Boga ili dobrih duhova, nego 
jedino od zlih. Stoga je to "Crkva zabranila", kao i svaku 
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vrstu spiritizma, "budući da je praznovjerno, a često nije 
slobodno od utjecaja đavla", kako je to već pisao sveti Pio 
X. u svom Rimskom katekizmu. "Tko omogućuje da se stol 
vrti i kruži i progovara?" postavio je jednom prilikom 
pitanje sveti župnik od Arsa demonima u jednom opsjed¬ 
nutom čovjeku. "Ja, to je mojih ruku djelo", odgovorio je 
demon. Drugom zgodom, rekao je svetac jednom župljani- 
nu, pokorniku: "Prekjučer si općio s đavlom. Dođi na ispo¬ 
vijed!" Na to dotični više nije aktivno sudjelovao na sastan¬ 
cima nego je pasivno, svojim unutarnjim otporom, zapri¬ 
ječio uspješnost pomicanja stola. 

Sa spiritizmom je u velikoj mjeri srodno automatsko 
pisanje koje je također postalo opsesijom. Treba ga ocijeniti 
na isti način kao i kucanje stola. Sveti oficij je 30. ožujka 
1898. godine formulirao izričitu zabranu; tu se opisuje slje¬ 
deći znakovit slučaj: "Titius nastoji, uz isključenje bilo 
kakva sporazuma sa zlim duhom, prizivati duše umrlih. 
Ide sve dotle da se obraća Knezu nebeskih odreda s mol¬ 
bom da mu dopusti da razgovara s duhom određene 
osobe. Prolazi nekoliko trenutaka, polaže ruku spremnu za 
pisanje; potom osjeća kako se ruka pokreće i time postaje 
susretljiva na prisutnost duha. On navodi ono što želi saz¬ 
nati, a ruka piše odgovore na njegova pitanja. Ovi odgovo¬ 
ri su u potpunosti suglasni s vjerom i naučavanjem Crkve 
o budućem životu. Oni se uglavnom odnose na stanje u 
kojem se nalazi duša pokojnika, na njegove želje u pogle¬ 
du zagovornih molitava, na njegove pritužbe u vezi s 
nezahvalnošću rodbine itd." Pitanje koje se nameće glasi: 
"Je li Titiusov način postupanja dopušten?" Sveta kongre¬ 
gacija je odgovorila na ovo pitanje ovako: "Dakle, na osno¬ 
vi onoga što se izvelo, to nije dopušteno. 

Ovdje je, dakle, nerijetko riječ o objavi tajni koje su stvar 
slobode i budućnosti, praksi koja je, naravno, s pravom 
zabranjena. Posredstvom automatskoga pisanja mogu biti 
izdiktirane cijele knjige, kao i glazbene note i crteži. 
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Pretpostavke su sljedeće: određeno stanje transa list papi¬ 
ra, kemijska olovka ili aparat za pisanje (Planchette i slično). 
Kod naprednoga vježbanja može onaj tko je pao u auto¬ 
matsko pisanje postati "slušajući medij" koji bez pisanja 
može općiti s duhovima, koji mu se javljaju, kao što je to 
pošlo za rukom nesretnom profesoru, Staudenmaieru 
Također nesvojevoljno, osobito djeca, mogu se nenadano 
osjetiti prisiljena na automatsko pisanje, kao što je to 
nedavno bio slučaj s osmogodišnjom talijanskom 
djevojčicom u Meranu, koja u školi nije bila sposobna pre¬ 
gledno crtati, ali je uz pomoć automatskoga pisanja, s obje¬ 
ma rukama istodobno, isporučivala crteže, kao Snovi inku- 
ba. Mora se biti zabrinut za budućnost takve djece kada 
roditelji od njih žele napraviti čudo. Automatsko pisanje 
može predstavljati početak koji završava teškim duševnim 
poremećajima, kao što to dokazuje i slučaj Staudenmaiera. 

U spiritizmu je sve do sada opisano ujedinjeno, a nerijet¬ 
ko je svedeno ujedan sustav koji bi se mogao nazvati svo¬ 
jevrsnom spiritističkom religijom u kojoj mediji u 
zamračenom "kabinetu" ostvaruju seanse, kao što pravos¬ 
lavni svećenik iza zida s ikonama ostvaruje svoje skrivene 
tajne. Osim pomicanja i kucanja stolova i automatskoga 
pisanja, postoje i različiti drugi fenomeni koji se ozbiljuju 
na spiritističkim seansama i koji se, prema uzorno objek¬ 
tivnim izvještajima Aloisa Gattera, Dl, a oni počivaju na 
njegovim vlastitim znanstvenim iskustvima i pokusima, 
moraju vrjednovati kao prave činjenice. Tu su, kao prvo, 
fizikalne pojave telekineze i teleplastike. Kod telekineze 
(dalekogibanje) radi se o pokretanju predmeta, a da ih se 
pritom ne dotiče. Dok mediju ruke i noge drži osoba koja 
nadzire slučaj, započinje se na primjer violina na stolu 
žestoko gibati i "udarati tutnjećim udarcima takt marša" 
kojeg svira gramofon koji je navio duh "Olga", sve dok se 
violina "ne raspadne u mnogobrojne komade". Džepni 
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satovi nestaju, a "medij, koji neprestano drži ruke iznad 
stola tako da se to može vidjeti, odjednom ih kao iz.zraka 
donese"; isto i napunjene šalice, a da nimalo ne prolije 
("aport"-fenomeni). Kod teleplastike se radi o "materijali- 
zacijama", o iznenadnom postajanju duhova vidljivima 
(fantomi), o čijim doticajima izvješćuje i Gatterer: "Obično 
se ima osjećaj kao da te se dotiče nekakav mekani tupi ud, 
a može se usporediti s nekakvom mekanom šapom ili 
njuškom." "Nikada pisac (Gatterer), koji je često koristio 
svjetiljku i zadobio puno doticaja, nije zamijetio ni lagani 
pokušaj prijevare." "Prema nazorima spiritista to su duše 
preminulih koji oduzimaju mediju tjelesnu materiju, njo¬ 
me se potom zaodijevaju i na taj način postaju vidljivim za 
nas smrtnike." Pojave utvara također se događaju na spiri¬ 
tističkim seansama: zvukovi kucanja (raps), buka, treska 
itd. 

"Duševni fenomeni" su i vidovitost i fenomen drugoga 
pogleda, o kojima smo već opširnije govorili u osmom 
poglavlju, kao i telepatija, osjećanje na daljinu i prenošenje 
misli. Tu spadaju i "veoma česta javljanja umirućih ili u 
najmanju ruku onih koji su bili u životnoj, opasnosti", a sve 
to se "danas razmatra kao dokazano". Posebna vrsta vido¬ 
vitosti je takozvana psihometrija; ona počiva na sposobno¬ 
sti da se posredstvom fizičkoga kontakta s određenim 
objektima (uporabnim predmetima i slično) opiše njihova 
sudbina i povijesno ozračje. 

Kako sada prosuditi sve ove fenomene? Oblikovala su 
se tri pokušaja tumačenja, a na osnovi njih su se uspostavile 
i tri teorije: teorija opsjene, animistička teorija (naravno 
objašnjenje) i spiritistička teorija (djelovanje duhova). 
Opsjena se kod spiritističkih fenomena događala i događa, 
to se ne može i ne treba nijekati. Međutim, piše P. Gatterer: 
"zato što mnogi opsjenjuju, to ne znači da opsjenjuju i svi". 
Osim toga, kod slučajeva opsjene "često treba računati s 
manje ili više nesvjesnim varanjem kao što to dosljedno 
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proizlazi iz hipnotičkih stanja medija". Često se događa 
tako da sugestija očekivanja radoznaloga promatrača na 
seansama potiče inače poštenoga medija na opsjenarstvo 
ili varanje. Apstrahirajući od opsjenarskih slučajeva, tako 
piše P. Gatterer, postoji određeni "ostatak - prema mom 
mišljenju on se ne čini ni tako neznatnim - koji se može 
nazvati autentičnim; i ovdje govoriti o istinskim ili vjero¬ 
jatnim opsjenama predstavlja čin nasilja nad činjenicama te 
tako odaje moderan, nezdrav hiperkriticizam" koji je "u 
katoličkom taboru" začuđujući, a s apologetskog stajališta 
opasan. 

Naravno tumačenje spiritističkih fenomena počinja iste 
pogrješke kao i teorija opsjene kada sve ili većinu pojava 
želi protumačiti na naravan način. Ona će se prema Rusu 
Alexandru Aksakovu (umro 1903.), nazvati i animističkom teo¬ 
rijom jer promatra "središte osobnosti (tijelo i dušu) kao 
jedine djelatne uzroke pojava". Katolički profesor teologije 
Ludwig, piše ovako: postoje "okultne sposobnosti koje su 
prirođene duši... kojima će se jednom služiti u transcen¬ 
dentalnom postojanju, a za koje je, međutim normalno da 
u ovom životu ostanu latentne te se mogu, s vremena na 
vrijeme, jedino u anomalnim slučajevima očitovati već 
sada". Osobito se za materijalizacije teleplastike smatra da 
su nastale naravnim putem posredstvom supstancije, 
"nazvane ektoplazma", koja je izvađena iz tijela medija, 
doduše iz njegovih prirodnih otvora i ekstremiteta, kao što 
su to sljepoočica, prsti, usna šupljina, nos itd. i potom od 
medija udaljena da bi se tako izgradilo "manje ili više 
savršene dijelove tijela, prste, ruke, glave s prividno život¬ 
nim svojstvima". Nakon određenoga vremena, okreću se ti 
fantomski predmeti natrag u tijelo ili nestaju "katkada 
brzinom munje". U novije vrijeme ti su se fenomeni 
istraživali u Engleskoj s "infracrvenim teleskopom", koji je 
otkriven u ratne svrhe i "dopušta"gledanje u mraku". Na 
taj način se ujednom slučaju raskrinkao medij čija "duhov- 
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na supstancija" (teleplazma) nije u stvarnosti bila ništa 
drugo nego gaza. koju je prethodno progutao, potom je 
povratio i napokon opet progutao. Godine 1948. došlo je 
do nakane, također se radi o Rudiju Schneideru, da se neki 
pravi medij ispita na ovaj način. Je li se to dogodilo i s kak¬ 
vim uspjehom, izmaklo je našim spoznajama. P Gatterer 
ustanovljuje kako "animistička teorija" ne može protu¬ 
mačiti sve fenomene naravnim putem, osobito kada se 
podsvijest, dvostruko ja ili rascijepljenu osobnost, proma¬ 
tra kao djelatan uzrok, na primjer, sablasnih pojava; nemo¬ 
guće je prihvatiti da bijedno dvostruko ja na ovakav okru¬ 
tan i uništavajući način bješnjelo samo protiv vlastitoga ja 
kao što je to slučaj kod "spontanih fenomena sablasti". 
"Moderna teorija podsvijesti" svakako ima vlastito oprav¬ 
danje u tumačenju duševnih fenomena, ali na žalost 
prečesto je svojevrstan refugium ignorantiae, što služi samo 
za to da se zastre stvarno neznanje ili prikrivena odsutnost 
želje za znanjem. Jedva daje igdje drugdje bjelodanije iska¬ 
zana cjelokupna slabost jedne hipoteze nego Stoje to slučaj 
s tumačenjem takovrsnih utvara iz podsvijesti. Tako "pro¬ 
tumačiti", u stvari, znači: više ne tumačiti. Osobito animi¬ 
stički usmjeren istraživač, kao što je to Schrenk-Notzing, 
na kraju je prisiljen priznati: "Na osnovi poredbene anali¬ 
ze do s,ada raspoloživoga materijala bez daljnjega treba 
priznati da je,animistički način tumačenja dostatan samo 
za posve određene slučajeve, dok se za mnogobrojne preo¬ 
stale slučajeve do dan-danas nije očitovao kao primjenjiv." 
"(Cisto) animističko tumačenje" sablasnih i eksperimental¬ 
nih pojava treba "odbaciti kao nedovoljno". Izgleda daje 
ovdje samo "spiritističko tumačenje primjereno": posredst¬ 
vom "inteligentnih moći, koje nemaju svoje podrijetlo u 
čovjeku, nego isključivo ili zajednos moćima medijalne 
posredničke osobe, dolazi do nastanka ovakvih fenome- 
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O ovom "spiritističkom tumačenju" i o "inteligentnim 
moćima" P. Gatterer se nije dalje očitovao. 4 ' Nasuprot 
tomu, mnogi su katolički prosuđivači spiritizma u "inteli¬ 
gentnim moćima" prepoznali demone te čak zastupaju 
rigorozno demonističko stajalište i uspostavljaju, kako to 
treba priznati, pretjerano demonističku teoriju kao Stoje to 
slučaj kod Bizouarda, Peronea, kardinala Lepiciera i 
Rauperta. II. američki nacionalni kongres u Baltimoreu 
(1866) tvrdi ponešto opreznije da se osim opsjene i prijeva¬ 
re, kod nekih fenomena "bez ikakve sumnje može prihvati¬ 
ti sotonsko djelovanje budući da bi se oni jedva mogli pro¬ 
tumačiti na neki drugi način". "Slično je, kao što je spome¬ 
nuto, pisao sveti Pio X. Kardinal Pietro Gasparri navodi u 
svom Katoličkom katekizmu pod grijesima protiv prve Božje 
zapovijedi i spiritizam "kojim se čovjek povezuje sa zlim 
duhovima". Najnovije teološko stajalište prema spiritizmu 
nalazimo kod Balduccija; on se odvraća od pretjeranih 
demonističkih teorija, kao što je to slučaj kod kardinala 
Lepiciera, međutim, uvijek naglašava izrijekom da nisu 
"isključene interevencije viših moći" (str. 303) budući da 
"izričito ili pretpostavljeno prizivanje demona kao i pokoj¬ 
nika potpomaže pojavljivanje zlih duhova" (str. 298). Izme¬ 
đu ostaloga, on je želio promatrati osobito "fizikalne" i 
"duševne fenomene" spiritizma kao da ih je moguće protu¬ 
mačiti naravnim putem, znači kao prave činjenice, u smis¬ 
lu "animističke" teorije, pri čemu se on na koncu želi 
izmaknutitome da bude "odveć naturalističan" (str.303 i 
333 sve do 380). Dekret Svetoga oficija, 24. travnja 1917. 
godine, također je zabranio sudjelovanje "u bilo kakvim 
spiritističkim razgovorima i manifestacijama uz posredo¬ 
vanje ili bez posredovanja takozvanoga medija, uz primje¬ 
nu ili bez primjene hipnoze... bilo da se dušama ili duho¬ 
vima postavljaju pitanja ili slušaju njihovi odgovori ili se 
samo promatra, pa i uz prešutno ili izričito ograđivanje od 
općenja sa zlim duhovima". Balducci to tumači tako da 
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time nije izrečeno "mišljenje o problemima autentičnosti i 
naravi fenomena, kao i o mogućnosti manje ili više ogra¬ 
ničenih intervencija viših moći i o biti ovih pretpostavljenih 
duhova". Ove činjenice i mogućnosti ostaju nedodirnute u 
samom Dekretu, zabranjena je promatranje spiritističkih 
pokusa zato stoje spiritizam u sebi nedopušten po svojoj 
nakani općenja s dušama pokojnika ili s onostranim duho¬ 
vima te zato što odatle mogu proizaći tako velike opasnosti 
za vjeru, moral i uopće za tijelo i dušu (str. 311 sve do 320). 

Spiritizam je danas iznova "aktualan", ne toliko u svom 
starom obliku, nego kao neo-spiritizam katoličkoga usmjerenja, 
najprije u Francuskoj, a sada već i na njemačkom govornom 
području, u obliku Društva katoličkih parapsihologa. Kod 
obiju strana problem pojavljivanja umrlih nalazi se na prvom 
mjestu. O tome smo već govorili u šestom poglavlju te smo 
na osnovi naučavanja svetoga Tome Akvinskoga, ustanovi¬ 
li kako je krajnje ograničena mogućnost za pojavljivanje 
duša onih koji su preminuli. U odnosu prema spiritizmu, 
Balducci je izložio kako nije nužno pozivati se na teoriju 
svetoga Tome, nasuprot prigovora koje u novije vrijeme 
iznose neki teolozi. Jer: "spiritisti nisu još nikada dokazali 
intervenciju duša preminulih i nikada to neće ni moći" (str. 
272). "Jedna takva teorija ne može se ni na koji način zastu¬ 
pati", kao ni povezanost s pretpostavkom o "astralnim, tije¬ 
lima" i "perispritom" (str. 270). 

U Francuskoj je francuski dominikanac Reginald-Omez 
u svojoj knjizi Može li se stupiti u vezu s mrtvima? (1955), 
njemački prijevod 1957. P. Pattlocha - Aschaffenburg) 
podrobno opisao nastanak i bit katoličkoga neo-spiritizma 
koji se odnosi na poruke pokojnika, osobito na poruke četr¬ 
naestogodišnjega dječaka Ronalda de Jouvenela, koje je uz 
pomoć automatskoga pisanja sabrala njegova majka,. Ova 
knjiga, kojoj je uvod napisao glasoviti katolički filozof 
Gabriel Marcel, dospjela je na Indeks zabranjenih knjiga. 
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Marcel također prakticira automatsko pisanje uz pomoć 
aparata za pisanje, nazvanog "Oujia", pokretne daščice čiji 
jedan vršak pokazuje redom na slova abecede koja je 
položena ispod, kada čovjek u stanju nalik na trans položi 
ruku na daščicu. "Gabriel Marcel pruža u svom uvodu 
tumačenja koja bi katoličkoga čitatelja mogla dovesti u 
sumnju i potaknuti ga da se posredstvom, automatskoga 
pisanja prepusti zapitkivanju pokojnika, a što Crkva u toli¬ 
koj mjeri izričito zabranjuje", čiju zabranu (Sveti oficij od 1. 
travnja 1 8 9 8 . g ) sve do danas nije promijenila: "Nitko 
nije vlastan očitovati shvaćanja koja su suprotna ovoj odlu¬ 
ci." "Mnogi katolici su, pa čak i svećenici potpali pod utje¬ 
caj shvaćanja Gabriela Marcela te su se dali zavesti krivim 
mišljenjem kao da postoji, veoma velika razlika između 
neo-spiritista ili 'katoličkih spiritista’ i spiritista stare škole; 
stoga su smatrali opravdanim, primjenjivati ove metode 
zapitkivanja pokojnika ili... u najmanju tuku totolerirati." 
Međutim, u stvarnosti su njihove metode "u potpunosti 
jednake metodama kojima su se služili osnivači spiritiz- 
ma". 

U kakvu je to odnosu prema povezivanju s mrtvima? 
"Izabrani"', blaženici na nebesima, imaju znanje o živima u 
"gledanju Boga" te mogu za nas pred Bogom polagati 
zagovore i biti Božje, "sredstvo" u "duhovnom djelovanju 
na nas". "Nemamo posve sigurno nikakvu čežnju" za stu¬ 
panjem u povezanost s prokletima u paklu. Duše u čistilištu 
su "u potpunosti od nas odijeljene", one nisu za nas "pri¬ 
sutne" jer one također više nisu "u prostoru" i nisu više 
"podložne zemaljskom vremenu". "Svaku mogućnost 
nekakva daljega razvoja u onostranosti" Krist je isključio 
(Iv 9,4). Nakon prvoga suda nad mrtvima u času smrti ne 
postoji više nikakvo "stjecanje zasluga". Međutim, dopu¬ 
šteno je zazivanje "siromašnih duša"; one su sposobne 
zagovarati nas, međutim tek nakon njihova oslobođenja iz 
čistilišta; sveznajući Bog svejedno može ove buduće molbe 
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već sada čuti. Samo posredstvom "čuda prvoga razreda" 
Bog će iznimno dopustiti ukazivanje mrtvih, u slikovitim 
likovima, u kakvima, se na sličan način ukazuju i Krist i 
Marija (u Lourdesu). Međutim, Crkva je veoma oprezna 
prema čudesnim vizijama jer i one mogu doći "od našega 
suparnika" (kardinal Ottaviani, Sveti oficij, 1951.). "Zahvat 
đavla" je "slučaj koji je uvijek moguć". Spiritističke činje¬ 
nice nisu nužno dijaboličke. Međutim, sigurno je "da se 
ono dijaboličko može objaviti tijekom takva događanja". 
"Svaki pokušaj postavljanja pitanja mrtvima" sa sobom 
nosi opasnost da se u potpunosti napusti područje parap- 
sihologije te da "zapadne u područje sotonskoga". 

Ono što je bilo rečeno o katoličkim neo-spiritistima vri¬ 
jedi na sličan način i za katoličke parapsihologe, koji su za svo¬ 
ga počasnoga predsjednika izabrali Francuza Gabriela Mar- 
cela. Glavni problem kod njih je također mogućnost po¬ 
javljivanja pokojnika; ta su pojavljivanja mnogi, koji čine 
većinu, potvrdili na dalekosežan način. Osobito se duhovi- 
-utvare promatraju kao preminule duše koje "kao zlosretni 
pokojnici navezani na zemlju... i dalje iskaljuju svoje 
nepročišćene instinkte" na zemlji u obliku utvare navezane 
na mjesto i osobu. Njihova je zastrašujuća pakost (kod rijet¬ 
kih je to stalno lupetanje i dobroćudna bučnost) svakako 
poznata iz mnogih starih i novih izvještaja. Tko su ovi 
"duhovi koji lupetaju"? Posve sigurno to nisu blaženici s 
nebesa niti prokletnici iz pakla! Znači, duše iz čistilišta? 
Međutim, kako je moguće složiti se s tim da takve duše, 
koje su u čistilištu već sigurne za vlastiti spas, dolaze natrag 
na zemlju i tamo iznova čine stvari koje oni koji su živi 
mogu činiti jedino s grješnom zloćom? Zar se njihovo 
pročišćavanje ima sastojati u tome da nastavljaju "bjesnjeti 
kao utvare" i tako činiti nove grijehe? Kaže se da im treba¬ 
mo pomoći s "puno molitve", kako bi se obratile. Međutim, 
mogu li one time stjecati zasluge i milost? To pak više nije 
moguće nakon smrti, u skladu s Iv 9,4, kako smo to već čuli. 
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Tako smo došli do stvari koje su nespojive. Kako bi se 
one izgladile, u katoličkoj parapsihologiji se javio prijedlog 
da se prihvati nekakvo četvrto područje (uz nebo, čistilište 
i pakao), međupodručje kao "predvorje čistilišta", po 
uzoru na Danteov "antipurgatorio", u koje bi imale prisp- 
jeti sve još nedovršene duše kako bi uz pomoć živih.ado- 
bile vrstu naknadnog odgoja za ispravljanje svoje sablasne 
nepristojnosti prije nego što će smjeti stupiti u pravo čisti¬ 
lište. U ovoj teoriji prisutno je pozivanje na američkoga 
ateističkoga liječnika za umobolne Carla Wicklanda 46 , koji 
je bio uvjeren kako je velik dio njegovih pacijenata bio ops¬ 
jednut "duhovima pokojnika" jer ovi posljednji, kao 
"duhovi koji ne znaju" i koji još tumaraju zemaljskom sfe¬ 
rom, bivaju privučeni magnetskom aurom nekih senzitiv- 
nih živih ljudi te ih kao duhovi mučitelji opsjedaju i tjeraju 
u ludnicu. Budući daje liječnikova žena bila dobar medij, 
žrtvovala je sebe tako što je dopustila namjesto pacijenta 
da ju opsjednu duhovi: za vrijeme njezina stanja, transa 
bez mogućnosti sjećanja, duhovi su kroz nju progovarali te 
ih je liječnik poučio o njihovu neznanju i zlobi te su mogli 
kao znajući i pročišćeni duhovi "zacijeliti" i vratiti se u 
onostranost: liječnikova žena je odigrala, u određenoj mje¬ 
ri, ulogu svojevrsnoga "obavještajnog ureda" za duhove. 
Svjetonazorna slika, koja je postala bjelodanom prilikom 
ovoga poučavanja duhova, bila je u potpunosti nekršćan- 
ska, spiritistička; bilo je došlo i do nijekanja pakla i đavla. 
Tko je onda stajao zakrinkan iza krinke tobožnjih duhova 
pokojnika? 

Nadalje se ukazuje na svetoga Justina Mučenika koji je 
jedini crkveni otac koji govori o "dušama preminulih", 
koje "opsjedaju" ljude, što se, međutim, može protumačiti 
kao "izvješće" o mišljenjima iz tadašnjega poganskoga vre¬ 
mena. 47 Poganin Justin i sam je postao kršćaninom tek u 
svojoj muževnoj dobi. Dalje se poziva na Dantea i njegovo 
opisivanja pred-čistilišta, namijenjenoga ljudima koji se još 
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nisu odlučili na goruće pokajanje, nešto slično kao pred- 
pakao za još neopredijeljene "neutralne" anđele (o čemu 
smo govorili u četvrtom poglavlju). Tome se ne može pri¬ 
davati veliko značenje jer ova predvorja su neteološka pje- 
snikovanja jednoga čovjeka koji nije teolog, koji je skrivio i 
različite druge teološke zablude. Nažalost, prisutno je i 
krivo pozivanje na "kardinala Newmana i njegovo 
mišljenje o neopredijeljenim demonskim duhovima "koji 
nisu niti nebeski niti pakleni" jer ovo mišljenje nije izrekao 
katolički kardinal nego Newman kao anglikanac, prije 
svoga obraćenja (vidi poglavlje četvrto). I napokon, navo¬ 
di se još i Karl Rahner (kao usporednica), za pretpostavku 
bilo kakva "napredovanja" nakon smrti u parapsihološ- 
kom smislu, budući da Rahner govori o "procesu dozrije¬ 
vanja" u čistilištu. Međutim, to se ne smije shvatiti kao 
"rast u milosti" i kao "umnažanje zasluga". 4i 

Postoji li nekakav dokaz o identitetu koji bi duhove koji 
lupaju identificirao kao duše pokojnika? Mnogi katolički 
parapsiholozi to živo potvrđuju budući da (kako to oni 
misle) "samo nekoliko samotnih čudaka" te duhove "jed¬ 
nostavno poistovjećuje s demonima". Ukazuje se na to da 
su "djeca prilikom fenomena utvara vidjela i točno opisala 
pokojnike, premda ih nitko iz obitelji nije poznavao, a sus¬ 
jedi su u opisu prepoznali pokojnike koje su poznavali još 
za njihova života". Drugi pak parapsiholozi oprezno 
postavljaju prigovor: nije li moguće da neki demon pozna¬ 
je lik, odjeću i navike pokojnika te da ih može oponašati u 
prividnom liku? Prvi na to uzvraćaju da su egzorcizmi 
zakazali u odnosu prema duhovima-utvarama i odatle 
izvode (krivo); dakle, nije bilo riječi ni o kakvu demonu, 
nasuprot kojemu bi bio postavljen egzorcizam, nego su to 
duše odijeljenih - kao da egzorcizmi ne mogu zakazati i u 
odnosu prema pravim demonima, kao što je to bio slučaj 
kod Gospodinovih učenika (Mk 9,28, dječak mjesečari) 
Ovakvi dokazi o identitetu ne djeluju kao uvjerljivi. Zašto 
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se nastoji oko toga da se za "siromašne duše", koje su 
prema teološkom shvaćanju u čistilištu sigurne za vlastito 
spasenje, pribavi nekakvo imaginarno, četvrto područje iz 
kojega bi na zemlji, zbog daljnje "navezanosti na određene 
stvari svijeta", recimo "nastavili s vlastitim udovoljava¬ 
njem nagonu za alkoholom" te bi mogli izvoditi maka- 
brične spektakle lupetanja? Uistinu, "siromašne" one duše 
kojima se podmeću djelovanja za koja su odavna, takoreći 
"po svojoj službi", "nadležni" nepopravljivo zli demoni- 
duhovi"! 

To vrijedi i za fenomene spiritističkih seansi ukoliko se 
ne mogu razjasniti naravnim putem ili kao prijevara, nego 
se moraju promatrati kao spletkarenja "inteligentnih 
moći" iz onostranosti. Dokaz o identitetu ne može se ovdje 
navesti ni za dobre anđeoske duhove, gdje se ne smije vje¬ 
rovati ni u kakva spiritistička sajamska čuda, ni (iz upravo 
izloženih razloga) za duše pokojnika, pa i onda ako im 
pojavljivanja budu veoma slična stvarnosti. Ostaju dakle u 
pitanju jedino demoni, kojima se može u svakom slučaju 
pripisati "ne baš neznatan ostatak" fenomena, izuzevši 
naravne i opsjenarske slučajeve. Nisu svi katolički parapsi- 
holozi ovakva mišljenja. Prilikom jednoga dvosatnoga pre¬ 
davanja o spiritizmu, u kojem se je stalno iznova spomi¬ 
njalo "uzorno djelo" Mattiesena (bez navođenja da se radi 
o nekatoličkom djelu), uzaludno se očekivalo da se barem 
spomene mogućnost demonskoga utjecaja (kao u već spo¬ 
menutim katoličkim djelima); jedva daje usput pala riječ 
"đavolje djelo", o kojoj je predavač, duhovna osoba, rekao 
sljedeće: "Na seansama na kojima sam bio nazočan ja to 
nisam zamijetio." Zašto? Uzroci se mogu naći u još uvijek 
široko rasprostranjenoj demonofobiji a potom u posebnu 
osnovnom stajalištu katoličkih parapsihologa koji se smje- 
rano drže podalje od svakoga tumačenja parapsiholoških 
fenomena te prije svega žele biti poučeni o raspoloživim 
činjenicama. Međutim, kako može jedna osoba duhovnog 
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staleža, u javnom predavanju, takoreći "neutralno" govo¬ 
riti o spiritizmu i čak o materijalizacijama, a da pritom i ne. 
spomene i katoličko stajalište? To svakako mora u smutnju 
odvesti nazočne, katolike koji se, gdje je god to moguće, 
potiču da i sami budu nazočni na takvim čudesnim stvari¬ 
ma o kojima je predavač zadivljeno govorio. Kada je čovjek 
sam cijelo desetljeće bio parapsiholog ili, kao što se tada 
kazalo, okultist, i potom prešao u Katoličku crkvu kako bi 
tamo iskusio istinu o ovom opasnom fenomenu, onda se 
čovjek uistinu mora sramiti što se i danas ovoj istini, koja 
se u određenoj mjeri može ustanoviti i izvesti iz teološkoga 
naučavanja, takoreći smjerano postavljaju "brane u obliku 
publikacija i predavanja". Gdje se onda ima tražiti istina, 
ako ne u Katoličkoj crkvi? Bolje je onda da se uopće ne 
govori o parapsihologiji kada nikakva tumačenja ne treba¬ 
ju biti dopuštena. Hoće li onda čovjek sa suhim perom i 
zatvorenim ustima prisilno promatrati kako naši protivni¬ 
ci, sekte, naokolo prijete sa svojim predavanjima i zasjeda¬ 
ma i svojim "Institutom za istraživanje demonologije"! 
Danas smo pozvani na obranu na svim ovim područjima 
na kojima djeluju sekte sa svojim krivim naučavanjima, pa 
ina području parapsihologije. Moramo, međutim, pokaza¬ 
ti pravo lice. Vremena "katoličkoga geta", kada se čovjek 
jedva usudio na obranu, trebaju konačno biti za nama. Mi 
kao stjegonoše istine trebamo konačno krenuti naprijed, 
bez tjeskobna ljudskoga straha da će nas pakosnici ozlo¬ 
glasiti kao "širitelje praznovjerja". Naša šutnja se mora 
protumačiti kao slabost. A takvu pogrdu mi nismo 
zaslužili! [II 267-290], 



16. Kriva naučavanja 


"Potrebno je, doista, da među vama budu rascjepi, da se 
očituju prokušani među vama", naučava sveti Pavao (2 
Kor 11,19), a sveti Toma se slaže s njim u svom komentaru 
i piše ovako: "Bog zlobu heretika okreče na ono što je naj¬ 
bolje za vjernike i pripušta... kako bi na taj način istina zas¬ 
jala tim jasnije." U prispodobi o kukolju tumači sam 
Božanski Spasitelj tko je posijao korov, a to znači "djecu 
zla", odnosno krivo naučavanje na "njivu svijeta": "Nepri¬ 
jatelj koji ga posija jest đavao" (Mt 13,38-39). "Osobito se 
heretici i progonitelji Crkve", koji se "na poticaj" đavla 
uznose, imaju podrazumijevati pod kukoljom kako to 
iznose tumači Biblije. "Prijevarne duhove s đavolskim na- 
ukama" (1 Tim 4,1) naviješta sveti Pavao unaprijed za 
budućnost. Crkveni oci se čvrsto drže naučavanja koje je 
prisutno u Svetom pismu da su demoni začetnicima svih 
krivih naučavanja, hereza, sekti i šizmi (raskola). U liturgi¬ 
ji svetoga Velikoga petka sveta Crkva se od petoga do 
šestoga stoljeća moli i za heretike: "Pogledaj milostivo na 
duše koje su zavedene đavolskom prijevarom: daj da srca 
zabludjelih opet dođu do uvida kako bi se odrekli svekoli¬ 
ke naopakosti hereze i kako bi ponovno prispjeli k uvidu 
Tvoje istine." 

Na pozadini ovih malobrojnih (od mnoštva) svjedo¬ 
čenja smije se zaključiti kako sva kriva naučavanja u naj¬ 
manju ruku demoni mogu nadahnuti i biti im predvodnici- 
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ma. Tome u prilog govore i motivi koji postaju vidljivima 
u krivim naučavanjima. Glavni cilj je "očigledan, atoje 
umanjivanje Krista u njegovu dostojanstvu" (sveti Toma). 
To je bila opasnost krivoga naučavanja arijanaca koji su 
Sina Božjega u dostojanstvu sveli na stvorenje. Njihovo je 
naučavanje nastalo u Aleksandriji, a raširilo se unatoč 
junačkoj protuobrani, naglo po cijelom tadašnjem kultur¬ 
nom svijetu; glavni njegovi nositelj postali su Germani, za 
vrijeme seobe naroda, osobito Goti, Vandali i Langobardi. 
Bila je to prva velika religiozna svjetska revolucija Germa¬ 
na, prva pobuna nordijskoga duha protiv svete Crkve koja 
je bila ukorijenjena na romanskom jugu. Od tada je naziv 
"gotičko-germanski" često bio opterećen s odiumom here¬ 
ze i revolucionarnim nordijskim barbarstvom. Samo su se 
Franci očuvali slobodni od arijanske hereze, te su svojim 
primjerom dali poticaj za sveopću propast arijanizma koji 
se kod Langobarda zadržao sve do sedmoga stoljeća. Daje 
na Koncilima prvih stoljeća, na kojima su bile definirane 
dogme o Kristu, Duhu Svetom i Majci Božjoj, kroz borbu s 
različitim krivim naučavanjima, sam demon preuzeo 
ulogu "advocatus diaboli" u prilog tih krivih naučavanja, 
to se može označiti kao vjerojatno. 

Kriva naučavanja, koja se odnose na bit i djelovanje 
demona, mogla su biti njime i nadahnuta, osbito kada se 
radilo o svojevrsnom slabljenju ili uljepšavanju njegove 
prave dijaboličke biti. Izravno nijekanje demona, začudo, 
ne događa se tako često kako bi se to moglo misliti. Prije će 
čovjek dokinuti ideju Boga nego vjerovanje u zle sile: atei¬ 
sti također citiraju đavla, kao na primjer Hruščov! Češće se 
događa nijekanje osobnosti demona na čije mjesto se stav¬ 
lja nekakva nejasna "demonija". C. G. Jung, koji odbacuje 
nekakva osobnoga đavla, unatoč tomu dovodi nesvjesno 
u simboličku povezanost s đavlom te govori čak o nekak¬ 
vu "kvaternitetu" u namjeri da svijest s njezinim domini- 
rajućim funkcijama, koje on vidi simbolizirane u "trinite- 
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tu", upotpuni "posredstvom kvaternitarne predodžbe" o 
đavlu i u njemu simboliziranoga nesvjesnoga. 

S nijekanjem demona srodna je jedna druga, profinjeni¬ 
ja, ali vjerojatno i opasnija vrsta pogrješke: prešućivanje 
demona. Također i u starom njemačkom katekizmu, koji je 
vrijedio sve do 1955. godine, nije bilo ni spomena o sotoni- 
zmiji niti o njezinu zavođenju praroditelja. Ignacijanske 
duhovne vježbe odlikuju se velikom zaslugom što odlučno 
i stalno iznova dopuštaju razmatranje istine o demonima i 
opasnostima koje su s njim povezane, premda "razmatra¬ 
nje o paklu" nije bilo po volji nekih sudionika te je 
pobuđivalo protivljenje. "Demonofobija", kao bolestan 
strah od govora o đavlu, predstavlja svojevrsnu religioznu 
opasnost, "to je puno opasnije nego vidjeti i osjetiti đavla 
posvuda" (Rob. Mader). 

Krivo naučavanje o zlom demiurgu, koji je sazdao svijet, 
od pretpovijesnoga pravremena naširoko rasprostranjeno, 
stvorilo je demonu ugled, koji mu ustvari ne pripada, 
budući da je Gospod Bog jedini Stvoritelj, a anđeli kao 
sustvoritelji su također bili isključeni. U pretkršćanskom 
vremenu se ovaj iskrivljeni nauk zastupao osobito unutar 
gnoze budući daje gnoza bila usmjerena dualistički. Prema 
gnozi, svijet je stvorio i oblikovao "od najvišega Boga 
različit tvoritelj svijeta", demiurg, zao duh iz reda eona, 
time što je "dio svjetla" iz božanskoga svjetlosnoga carstva 
"plerome" pomiješao sa zlom materijom. 

Pod utjecajem gnoze, maniheizam dopušta da su svijet 
stvorili "oboreni demoni" koji se zbog toga uglavnom 
sastoji od "mračnoga tvoriva". Naravno da se na demiur- 
ga nailazi i u različitim gnostičko-maniheističkim sektama, 
kod priscilliana, pauliciana, bogumila i katara. Još je 
Flacius Illyricus, strastveni luteran, napisao ovu rečenicu: 
"Đavao je stvorio ljude, đavao je lončar ljudi." Reći daje 
nekakav demonski demiurg izgradio svijet, istodobno 
predstavlja optuživanje materije, koju je Bog stvorio za spa- 
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sonosnu svrhu, da duhovno htijenje čovjeka spasonosno 
koči te ga tako čuva od neopozivih odluka koje su jednom 
demone strovalile u vječno prokletstvo (kao što smo to raz- 
globili u petom poglavlju). Optuživanje materije potpuno 
je odgovaralo demonskom duhu jer je vodilo do odbaci¬ 
vanja braka i rađanja djece čime je bio zapriječen dalji 
čovjekov razvoj ili se to odgađalo, a kroz zabranu materi¬ 
jalnoga rada čovjek je bio zaveden u kvijetizam, koji je 
morao demonima otvoriti vrata čovječjeg unutarnjega svi¬ 
jeta. 

Krivo naučavanje dualizma odvažilo se da Sotonu posta¬ 
vi jednakopravno uz Boga, baš kao što je to slučaj po prvi 
put u povijesnom vremenu u parsizmu, zatim u naučavan- 
ju Zaratustre, u posljednjem tisućljeću prije Kristova 
rođenja, a potom u maniheizmu i srodnim sektama u koji¬ 
ma se često govori o dva sina božja: o Sotoni, "prvorođen- 
cu Božjem", i mlađem sinu, "Logosu Kristu". 

Dualizam nije nikada ostvario tako veliku rasprostra¬ 
njenost kao druge hereze jer je predstavljao odveć nez¬ 
grapnu i drsku preuzetnost svega onoga što je najniže. 
Nekakav "zao bog", kojega se čovjek mora bojati, ne može 
si priskrbiti trajnu sklonost. Više odjeka našlo je već u 
poganstvu, pa sve do u naše dane, krivo naučavanje o neu¬ 
tralnim anđelima, o kojima smo već u više navrata govorili. 
Cjelokupno pogansko idolopoklonstvo je izgrađeno na 
ovom krivom naučavanju. Odatle proizlazi utjecaj koji seže 
sve do "narodnoga običaja" naših dana, što začudo buja 
poput korova, a potražuje se čak i u katoličkim zemljama. 
Sto misliti o pokladnim zakrinkavanjima i sablažnjivim 
krinkama, u kojima zli i dobri duhovi u nerazlučivoj ogav- 
nosti na smetnju vjerničkom narodu prolaze u tzv. đavo¬ 
ljim procesijama kroz mjesta? S pravom ismijavamo lutke- 
talismane u automobilima nevjernika i nepromišljenih; 
međutim, mi sami koristimo nepromišljeno iste lutke u 
našem pokladnom igrokazu. 
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O posljednjem demonološkom krivom naučavanju, koje 
se sastoji u tobože mogućem oslobođenju (konačnom spa¬ 
senju) demona, već smo govorili opširno i u četvrtom 
poglavlju. Još jednom postavljamo pitanje: tko je bio 
nadahniteljem ovakvih naučavanja? Je li onda Papini, pos¬ 
ljednji katolički zastupatelj i zagovornik nekakva oslobo¬ 
đenja demona, prilikom iznošenja ovakvih ideja bio vođen 
dobrim duhovima? [II 15- 56]. 

Na prijelazu iz srednjovjekovlja u noviju povijest 
(sukladno uobičajenoj raspodjeli povijesti) provalila je u 
sjevernonjemačkom pruskom kolonijalnom području isto¬ 
čno od Labe, nazvano "istočno Polablje") druga religiozna 
revolucija Germana (svjetskih razmjera) koja je svetoj Crkvi 
zadala još dublju ranu nego ona prva. Luterova "reforma- 
cija" raskolila je kršćanstvo na dva razdvojena tabora sve 
do u naše rastrgano vrijeme kojem bi svjetonazorno-reli- 
giozno jedinstvo bilo tim neophodnije u borbi protiv fana- 
tičkoga jedinstva materijalističke pseudo-religije komuniz¬ 
ma. Kako je moglo doći do ove tragične revolucije? 
Počinjene su pogrješke i na katoličkoj strani, a njih treba 
otvoreno priznati. Krist Gospodin je svojoj Crkvi dao 
mirotvoran misionarski nalog: "Idite po svem svijetu i pro¬ 
povijedajte Radosnu vijest svakom stvorenju" (Mk 16,15). 
Te: "A oni odoše i počeše propovijedati svuda. Gospodin je 
s njima djelovao" (Mk 16,20). O nekakvoj nasilnoj primjeni 
ovdje nije bilo ni riječi. Sveta Crkva je neprestano odbaci¬ 
vala nasilno misionarenje, osobito sveti papa Grgur I. 
(601.) i sveti papa Nikola I. (866.); međutim, sveta Crkva 
nije uvijek bila slobodna u svom izvanjskom djelovanju. 
Već pod carem Konstantinom Velikim, koji je svetoj Crkvi 
dao religioznu slobodu, očitovali su se počeci zlosretnoga 
"cezaropapizma", carskoga prava na suodlučivanje u 
crkvenim i religioznim stvarima, čak i na "mješovitim 
Koncilima". Tako je bilo i pod Karlom Velikim kada je za 
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vrijeme krvava podvrgavanja, tada još poganskih, slobod¬ 
nih, germanskih Saksonaca, izdao onu strahovitu zapovijed 
o pokrštavanju pod prijetnjom smrtne kazne, što je zapisano 
u njegovu nadasve strogom Saksonskom zakonu, a preuzeto 
je kao can. 7 i 8 na "mješovitom Koncilu" u Padebronu 785. 
godine. Tu se kaže ovako: "Smrću se ima kazniti onaj tko 
odbije pristupiti krštenju i htjedne ostati poganinom." 

Ne postoji nijedna rečenica koja bi u većoj mjeri mogla 
protusloviti Kristovu nalogu za pokrštavanjem i cjelokup¬ 
noj miroljubivoj misionarskoj praksi svete Crkve: ta 
rečenica je imala zlokobne posljedice, jer su ti isti Saksonci, 
koji su morali pretrpjeti nepravdu nasilna pokrštavanja i 
"pokolj kod Verdena", malo kasnije bili nositeljima 
nekršćanske misije s mačem protiv Slavena koja kao "pohod 
na istok" u takozvanim Venedskim križarskim pohodima 
predstavlja, osim političke nepravde, i svojevrsnu religioz¬ 
nu zloupotrebu ideje o križarskim pohodima. Tako je došlo 
do toga daje kršćanska religija na širokim slavenskim pro¬ 
stranstvima, sve do otprilike tisuću kilometara istočno od 
Labe, bila otvoreno ili potajice odbacivana kao nametnička 
religija stranoga osvajača te je samo uz velike napore 
mogla ovdje pustiti korijenje: napadno je uočljivo kako 
unatoč, s vremena na vrijeme prisutnom, procvatu kato¬ 
ličkoga života, u ovom novonjemačkom istoku, sve do 
otpada od svete Crkve, gotovo da nije proglašen nijedan 
svetac, dok je u njemačkim zemljama južno od "Keltske 
linije" (Munster-Padeborn-Hof), a posebice južno od rim¬ 
skih pograničnih utvrda, u kojima još i danas nije teško 
zamijetiti romanski utjecaj, moguće ukazati na neuspore¬ 
divo veći broj od otprilike pet stotina svetaca i blaženika i 
približno isto toliko mučenika, koji su živjeli u otprilike 
dvjesto dvadeset i sedam mjesta, tu su djelovali i trpjeli. 
Također se može uočiti kako su nevidljivi nebeski duhovi 
zaštitnici pomogli da područja pod njihovom zaštitom 
očuvaju u katoličkoj vjeri. U Istočnoj Njemačkoj nedostaju 



183 


DEMONI NA DJELU 


takvi duhovi zaštitnici, naprotiv, njihovi demonski supar¬ 
nici su još dugo bili prisutni na mnogobrojnim poganskim 
kultnim mjestima kako bi se suprotstavljali stranoj religiji 
osvajača. 49 

Ne postoji nijedno slavensko, narodno pleme koje bi 
trajno prihvatilo protestantizam. Zašto su to dakle učinili 
Slaveni u području istočno od Labe? Zato što oni više nisu 
bili čistokrvni Slaveni, nego su posredstvom dijelom nasil¬ 
ne germanizacije u "odnosu dva naprama jedan" preplavl¬ 
jeni tuđinštinom: tako je nastao tip mješanca, kdžanje 
između Germana (većinom Saksonaca) i Slavena ili 
Slavoidi, tip koji je iznutra ostao rascijepljen u suprotstav- 
ljenosti nejednakih roditeljskih dijelova. Ova unutarnja 
napetost kolonijalnih ljudi našla je svoj vanjski ventil kada 
joj se pružila prilika da se u Luterovoj revoluciji ispušu 
protiv Rimske crkve koja je u korijenu mnogih srdaca stal¬ 
no potajice doživljavana kao "strana", da bi u protestantiz¬ 
mu došlo do izjednačavanja suprotnosti i pronalaženja vla¬ 
stite kolonijalne kulture koja je postala antikatoličkom 
utvrdom protestantskoga prusizma te je prouzročila kul¬ 
turni rascjep Zapada i konačno propast svetoga carstva. Je 
li ovaj sveukupan razvoj bio upravljan dobrim duhom? 
Jednako malo kao i sažaljenja vrijedno stanje Katoličke 
crkve koja je protestantizmu pružila neposredan poticaj za 
reakciju, koja je dakako višestruko promašila cilj. 

Dakako, moglo bi se još spomenuti kako je njemačka 
kolonizacija Istoka osvojenim zemljama donijela svojevr¬ 
stan civilizacijski procvat: to se ne treba nijekati, a kroz 
povijesne knjige će to biti opisano dovoljno opširno. Me¬ 
đutim, ovo blagostanje Istoka propalo je u apokaliptičkim 
noćima, kao posljedica onoga nesretnoga drugoga "pohoda 
na Istok", kojega je tvorac pangermanskoga Naci-Reicha 
poduzeo u zločinački isprovociranom napadu, uz pomoć 
zloupotrijebljenoga pruskoga militarizma. Ovdje je 
također bila planirana svjetska revolucija, politički kroz 
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staronjemački pangermanizam, izgrađen na čisto rasnom, 
krivom naučavanju te svjetonazorno kroz "likvidiranje" 
kršćanstva, a osobito Katoličke crkve. Tko je stajao iza ove 
svjetske revolucije, izrekao je jasno Pio XII. kada je ukazao 
na "strašilo sotone" "kako ga je očitovao nacionalsocijali¬ 
zam"; isti Papa je također otvoreno govorio o "zlokobnom 
ratu koji je postao razuzdan zahvaljujući jednom nepra¬ 
vednom napadu". Je li Hitler bio demonski opsjednut ili je 
čak s vremena na vrijeme bio i demonima "opsjednut" (uz 
određene krizne vrhunce i više ili manje trajne međustan- 
ke)? Većina teologa opredjeljuje se za prvi odgovor: jedno 
je sigurno, da je Hitler u oba slučaja za svoje svjetske 
zločine bio osobno odgovoran. Očekivanoj kazni sam seje 
izmakao tako što je počinio samoubojstvo. Njegovo dva¬ 
naestogodišnje carstvo izvanjski se skrhalo? Je li ono nad¬ 
vladano i iznutra? 

Nama će se činiti kao da se prošlost, koja je za pojedin¬ 
ca opterećena izravnom ili neizravnom krivnjom suodgo¬ 
vornoga sudioništva, odveć brzo potisnula u podsvijest. 
Čovjek bi želio od 1945. godine učiniti novi početak i zabo¬ 
raviti nelagodnu prošlost, kao da sam sebi odobrava otva¬ 
ranje višega položaja. Međutim, potiskivanja su opasna 
prijevarna igra: za trenutak se nađeš zaronjen ispod praga 
svijesti i nema više uznemiravanja; svejedno, na taj si način 
dospio izvan nadzora i možeš nesmetano napredovati u 
kompleksima, uz potajnu pripomoć našega neprijatelja. I 
onda jednoga dana može to posve neočekivano izazvati 
strahovitu eksploziju kada se ono potisnuto i zaustavljeno 
još jedanput, premda u drugačijem, međutim jedva manje 
opasnom obliku, probije i očituje čim se za to pruži nekak¬ 
va prilika. Masovne psihoze nastaju preko noći kao i epi¬ 
demije svake druge bolesti. Stoga je oprez i dalje nepresta¬ 
no neophodan: jer radi se upravo o svojevrsnom "strašilu 

, u 50 

sotone . 



185 


DEMONI NA DJELU 


Pred svetom Crkvom je danas, jedva stoje privremeno 
uklonjena svjetska opasnost pangermanizma, otvorena 
nova svjetska opasnost koja prijeti, a to je komunizam i nje¬ 
govo ateističko krivo naučavanje. Da su ovdje "demoni na 
djelu", to ne žele nijekati čak ni skeptici. Međutim, na koji 
način? Komunizam i nacizam na isti način i istodobno 
upravljani demonima? Pa obje strane, barem naposljetku, 
bile su otvoreni i ogorčeni uzajamni neprijatelji: zar se je 
Sotona sukobio s Belzebulom? I još: danas, nasuprot 
komunizmu, koji je gladan svjetske vlasti, stoji slobodni 
Zapad koji je posve sigurno slobodan od demonskih utje¬ 
caja. Ili to nije slučaj? Na Zapadu još uvijek ili opet postoje 
masoni, slobodni zidari koje je Lav XIII. prokazao i prokleo 
kao pripadnike i promicatelje "sotonina carstva" jer "žele 
uništiti religiju i Crkvu koju je osnovao sam Bog", s istom 
"mržnjom s kojom je sotona bjesnio protiv Isusa Krista"? 
Znači, još jedanput, posvuda demoni? Kakav onda interes 
ima demon u tome da istodobno nadahnjuje više planova 
o vlasti nad svijetom? Đavao je višestrani umjetnik u preo- 
bražavanju; on želi više željeza imati u paklenoj vatri; na 
taj način nam otežava da mu uđemo u trag. Na jedinstve¬ 
noj svjetskoj državi đavao radi još od Kule babilonske, i 
nastoji je ostvariti protiv izričite volje Božje kroz "urotu 
ljudi u zlu". Jedinstvena svjetska država se proriče u tajna¬ 
ma otkrivenja kao posljednja prilika kada će on posredst¬ 
vom svoga predstavnika na zemlji, antikrista, još jedanput 
smjeti bjesnjeti protiv stvorenja Božjih. Kada će to biti, to 
sam Đavao zna jednako malo kao i anđeli ili bilo koje stvo¬ 
renje. Stoga se on unaprijed skrbi i uvijek iznova 
pokušava, tijekom cjelokupne nama poznate povijesti, 
nadahnuti velika kraljevstva, narodne saveze, unije, 
jedinstvene svjetske države, kako "dan X" ne bi njega i 
čovječanstvo zatekao nespremnima, kada će on nakon 
"tisućuljetnoga" okivanja "opet neko vrijeme biti odve- 
zan" (Otk. 20, 3). 
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Gledano s ovoga apokaliptičkoga motrišta, više nas 
neće začuđavati kada u našem vremenu doživljavamo 
hrvanje triju nezdravih carstava za vladavinu nad svije¬ 
tom, smeđega pangermanističkoga carstva, zlatnoga slo- 
bodnozidarskoga carstva i crvenoga komunističkoga carst¬ 
va. Sva tri se oslanjaju na antikršćansko, iskrivljeno 
naučavanje: na izmišljotini o rasama, slobodnozidarskom 
brevijaru i komunističkom manifestu. Sva tri žele izgraditi 
novu "Kulu babilonsku", kao što je Donoso Cortes (umro 
1853.) rekao o tada već "modernoj maniji unificiranja", 
"grijehu stoljeća": "besmislena demokracija" bi bila druga 
kula babilonska, svojevrstan "demokratski Babilon". 
Međutim, "prije nego što se kula dovrši", Bog će nacije 
kazniti i naro de raspršiti". Vladimir Solovjev (umro 1900.) je [u 
svom djelu Kratka povijest o antikristu, prim. ur. | zamislio 
antikrista kao masona izabranog od drugih masona, u 
Berlinu za predsjednika "Ujedinjenih nacija Europe", a 
potom je postao "svjetski monarh" i "rimski car"! 

Nesumnjivo je daje komunizam danas svjetska opasnost 
koja najviše prijeti; u isti čas on u svim zemljama uzdržava 
"pete kolone". Kada se pitamo za njegove izvore, onda nai¬ 
lazimo na posramljujuću činjenicu da komunizam ima svoje 
izvore na Zapadu. S ovom istinom je nedavno posvećeni 
biskup New Yorka, Fulton J. Sheen, pokušao prodrmati 
"sigurnost zapadnoga svijeta" pri čemu on svoj i naš svijet 
uistinu nije štedio: "Komunizam potječe iz mozga jednoga 
Nijemca, Karla Marxa" - "njegova filozofija je njemačka" 
jer je Karl Mara, "crveni Prus", bio učenik "pruskoga 
državnoga filozofa" Elegela, koji je izvorno bio protestant¬ 
skim teologom, a potom postao duhovnim ocem svih dik¬ 
tatura novoga doba: militarno-pruskoga apsolutizma s nje¬ 
govim gospodstvom plemića, koji je završio u nacizmu - 
fašizma, na osnovici talijanskoga neo-hegelijanizma - i 
komunizma. Za Rusiju materijalistički marksizam znači 
nasilno nakalemljivanje na autentičan ruski duh, svojevr- 
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snu preplavljenost tuđinštinom i nasiljem. Odatle dolazi i 
nada da će ovaj, po svojoj biti tuđi kalem, jednom biti 
odbačen od zdravoga ruskoga tijela. Umjetni ateizam pro¬ 
tuslovi svakoj naravnoj spoznaji Boga koja je, usprkos 
Kantu, moguća svim ljudima tako da se u ovo krivo 
naučavanje može samo veoma teško "povjerovati", osobi¬ 
to što se ona, u konačnici, može zapaliti "na stvarnosti 
Božjoj", koju mora pretpostaviti. Ateizam je, kao (tobožnje) 
nijekanje Boga, puno manje opasan za uspjeh jednoga 
masovnoga pokreta nego što je to razvodnjavanje pojma o 
Bogu koje je prisutno u deizmu slobodnih zidara i u 
"njemačkom vjerovanju u Boga" nacista budući da čovjek 
kao stvorenje Božje radije pristaje uz bilo kakvo, makar i 
krivo vjerovanje u Boga, nego uz potpuno nijekanje Boga. 
Unatoč "željeznoj zavjesi", množe se glasovi da u jezgri 
zdrav, religiozan ruski narod, ne samo da odbacuje protu- 
naravni ateizam, nego i da se vraća i da je vraćen natrag 
istinskim izvorima kršćanske religije, svetim sakramenti¬ 
ma. Zahvaljujući neizrecivu mučeništvu, ruski narod je 
sam otrpio, otpatio za prkosom izboreno ponovno otvaranje 
svojih crkava. Tirani s Kremlja su koncesijama koje su iska¬ 
zali religijama imali i političke namjere kako bi time zado¬ 
bili Ruse iz egzila, kao i pravoslavce iz drugih zemalja. 
Međutim, bez eruptivnih zahtjeva crkava u katakombama, 
koje su se posvuda bile izgradile i koje su svojim religioz¬ 
nim potresanjem uzdrmale sovjetsko carstvo, zaprijetivši 
mu vulkanskom provalom, bezbožnicima nikada ne bi 
palo na pamet da omražene crkve ponovno otvaraju: na to 
ih vjerojatno nisu potaknuli ni demoni. Sve jasnije dolazi 
do izražaja "da su koncesije, koje su boljševici dali religiji 
iz niskih političkih razloga, u stvarnosti predstavljale pot¬ 
pis na vlastitu smrtnu presudu". Naravno da Ruska crkva 
mora zasada biti svojevrsna državna crkva; međutim, to je 
ona pod stoljetnom vladavinom careva uvijek i bila. Ruska 
crkva ne smije kao takva javno istupiti protiv komunizma; 
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međutim, je li to mogla (ne računajući malobrojne, veoma 
hvale dostojne iznimke) Crkva u nacističkoj Njemačkoj? 
Pravoslavna crkva je svojevrsna shizmatička Crkva; una¬ 
toč tomu, ona je "sveta Crkva sa svetim svećenstvom, sa 
svetim sakramentima i s biskupima, koji su nasljednici 
apostola" i ostaje, unatoč svim političkim ograničenjima, 
"istina da kad god se u Rusiji celebrira misa, Krist usred 
krvnika obnavlja svoju kalvarijsku žrtvu; da svaki put kad 
se krsna voda izlije preko djeteta, Krist u njemu, kao svom 
hramu, ima prebivalište; da svaki tabernakul, koji euhari- 
stijskom Spasitelju služi kao prebivalište, predstavlja oganj 
ljubavi..." (Sheen). 

Obraćenje Rusije je otpočelo. Ponovit ćemo to. Proročan¬ 
stvo Madone iz Fatime: "i Rusija će se obratiti" izgleda da 
se bliži svome ispunjenju. Ono je dano nedužnoj djeci, 
dana 17. srpnja 1917. godine, upravo kada je boljševizam u 
Rusiji počeo sa svojom krvavom vladavinom. "Kada je 
antikrist na krajnjem istoku Europe razuzdao svoju 
zastrašujuću borbu, ne samo protiv istinske religije, nego i 
protiv same ideje Boga i protiv građanskoga društvenoga 
poretka, tada se je na krajnjem Zapadu ukazala velika, 
vječna pobjednica paklene zmije." Marija, kao ona koja 
satire zmiju, pomoći će da se unište sva Bogu neposvećena 
carstva! 

Govorimo o "Bogu neposvećenim" carstvima: postoje li 
i "sveta" carstva"? Postojalo je nekada sveto carstvo: "sve¬ 
to Rimsko Carstvo njemačke nacije", federalistički Imperi- 
um sacrum, u kojem su sve u njemu obuhvaćene nacije 
načelno bile priznate kao jednakopravne i kao nedodirljive 
u svojoj posebnosti, kao i u svome materinjem jeziku. 
Rascjepljenje čovječanstva na nacije različitihjezika je (kao 
što smo to razglobili u šestom poglavlju) zapovjedio 
Gospod Bog nakon drugoga pada u grijeh kod kule babi¬ 
lonske, a to nije opozvano radi spasonosnih namjera, kako 
bi se time ljude zaštitilo od toga da se "sjate u zlu". Svaka 
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nacija treba imati ne samo pravo na egzistenciju, nego i 
dužnost egzistencije kop ne bi smjela biti povrijeđena 
nikakvim ujedinjenjem. Jedino ako je posebnost svake 
nacije bezuvjetno ostala sačuvana, federativno sveto carst¬ 
vo bilo je opravdano pred Bogom. Nažalost, "sveto 
Rimsko Carstvo njemačkih nacija" nije bilo trajnoga vijeka: 
njega su konfesionalni raskoli izlokali da bi potonulo u 
carstvo mrtvih sve do konačna rastvaranja, otprilike tisuću 
godina nakon što je Karlo Veliki bio okrunjen za cara. 
Ponovno uspostavljanje se nasukalo na hegemonijalne 
zahtjeve Prusa koji je bio u usponu nasuprot stare carske 
monarhije Austrije: u bratoubilačkom ratu stvorio je 
Bismarck krvlju i željezom malu Njemačku koju je 
međutim Hitler, kao velikoluđački Don Quijote drevne 
Pruske, opetovano upropastio. I sada stojimo iznova točno 
na "željeznoj zavjesi" koja je prije okruglo tisuću godina 
bila slavenska granica, koju su misionari mača i vitezovi 
venedskih križarskih pohoda u svojim pohodima na Istok 
bili prekoračili. Na ovoj tragičnoj povijesnoj granici 
susreću se danas, u borilištu za vladavinu nad svijetom, 
dvije jedino preostale velesile svijeta: na tlu treće moći koja 
je uzaludno nastojala oko vladavine nad svijetom. 

Kako će izgledati ta borba? Kakvu sudbinu ima očeki¬ 
vati razjedinjena Europa koja je iznemogla u stoljetnim 
nacionalističkim, uglavnom nepravednim ratovima? Da¬ 
nas se pokušava "iznova ujediniti" ono Stoje posredstvom 
izdaje razjedinilo i raskomadalo sveto carstvo. Paul 
VVilhelm VVenger predlaže povratak na vrijeme prije 
Bismarcka i priznavanje svetoga Rimskoga Carstva njema¬ 
čkih nacija kao federativni lajtmotiv. 51 Dakako da je to 
dobra, vjerojatno jedina korisna izlazna osnovica, unatoč 
njezina nužnoga ograničavanja: jer samo sveto carstvo mi 
ne možemo danas više nanovo probuditi; za takvo što 
nedostaju pretpostavke kod svih, danas, manje ili više "lai- 
cističkih" država, koje dolaze u obzir, kojima ujedinjenje u 
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smislu svetoga carstva nije više baš tako pri duši. 
Međutim, kao lajtmotiv, federalistički princip svetoga 
carstva može i danas i upravo danas biti probuđeno izno¬ 
va na nov život. Federalizam, u kojim okvirima? Ne u 
maloj Europi malobrojnih, u kojoj bi mogle biti potaknute 
hegemonijalne želje, nego u velikoj Europi mnogih, u 
kršćanskoj Europi kao konfederaciji svih domovina, nikako u 
svojevrsnoj "europskoj jedinstvenoj državi" (Otto von 
Elabsburg). Politički jedinstvenu državu, koja ne bi mogla 
biti svetim carstvom, treba odbaciti; moramo se prije svega 
zadovoljiti s gospodarskom i obrambenom zajednicom, 
bez političke integracije; imamo potrebu to izvršiti bez 
novih raskoljavanja i izlučivanja. 

Iznuđena i prenagljena politička integracija mogla bi u 
današnjoj situaciji zavesti na kušnju da se zadre u suvere¬ 
ne države na centralistički način te da se tako povrijede. To 
bi bilo kršenje Božje zapovijedi, a k tome i svojevrsna poli¬ 
tička nerazboritost. Jer, koje značenje imaju upravo pojedi¬ 
ne, osobite nacije u borbi protiv moči zla, očituje samo 
jedan uvid u sadašnjost: 

Europa je već jedanput, ubrzo nakon Prvoga svjetskoga 
rata, posve neočekivano zaštićena pred poplavom crvene 
plime: zahvaljujući maloj, srčanoj Poljskoj, uz asistenciju 
tadašnjega papinskoga nuncija Achilla Rattija, kasnijega 
pape Pija XI. Danas, međutim. Poljska više nije sama, 
danas ona predstavlja jednu kariku, najvrjedniju i vjerojat¬ 
no najpouzdaniju, u velikom lancu malih država koje su, 
doduše, nasilno postale "satelitima" crvenoga uzurpatora. 
Ipak, u svakoj od tih zemalja postoje različite vrste otpor¬ 
noga gibanja, gibanja podzemlja i partizanskoga gibanja, 
koje je uzdignuto između Istoka i Zapada kao svojevrstan 
zaštitni zid. Ovaj veliki lanac, koji se proteže od Finske, 
koja se je kao do sada branila protiv komunističke vlade, 
preko Estonije, Letonije, Litve, Poljske, njemačke sovjetske 
zone, preko Cehoslovačke, junačke i sada trpeće 
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Mađarske, Rumunjske, Bugarske i Grčke sve do Jugosla¬ 
vije pod Titovom dikataturom, zaklanjao je do sada zapad¬ 
nu Europu pred Istokom. Sveti Pavao je jednom prilikom 
govorio o tome što antikrista "sada još zadržava", (2 Sol 
2,6), a ta se je "zapreka" prepoznala u postojanju kršćan¬ 
skih država i kršćanskih nacija. Nije li to naša današnja 
situacija u kojoj lanac kršćanskih malih država i dalje štiti 
kršćansku Europu pred provalom iz crvene kule babilon¬ 
ske s Istoka? 

Već se jednom dogodilo da je jedno svjetsko carstvo, 
velikorimsko, propalo zahvaljujući svojim satelitima. Mi se 
opravdano nadamo da i naši istočni sateliti mogu posp¬ 
ješiti, pa čak i prouzročiti, pad crvenoga velecarstva, samo 
ako mi sami probudimo i očuvamo odgovarajući religioz¬ 
ni duh otpora, u smislu "partizana Božjih", i u tom osvje¬ 
dočenju se s njima barem duhovno ujedinimo u zajednič¬ 
kom poslu. "Partizani Božji" smo mi, kada beskom¬ 
promisno pristajemo uz "partiju" Božju, bez obzira je li 
nam to "zgodno ili nezgodno" (2 Tim 4,2). "Nerazboriti ire- 
nizam", na kojeg nas je Pio XII. u svojoj velikoj enciklici 
Humani generis od 12. kolovoza 1950. godine tako snažno 
upozorio, ne smije nas zavesti da se obaziremo na omiljele 
predrasude znanstvene vrste ili odveć ljudske ili uopće 
političke vrste. "Partizani Božji" mogu se, međutim, shva¬ 
titi u vlastitu borbenom smislu kao "vojnici Kristovi" (mili- 
tes Christi), a kao takvi smo se osjećali u borbi i opiranju 
protiv smeđe tiranije, kao što se sada osjećaju naši junački 
partizanski prijatelji u zemljama-satelitima, ali i u samoj 
Rusiji, nasuprot crvenoj despociji. Sam Bog zna nećemo li 
mi, stari "partizani. Božji", još jedanput biti opozvani na 
bojišnicu, posljednji put se založivši za Krista i svetu 
Crkvu! [II 291-3341. 
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U sljedeća dva poglavlja, posljednja, izuzevši zaključno 
poglavlje, stupit ćemo na novo područje u koje se do sada 
jedva usudio zaći koji demonolog: želimo, dobrim dijelom 
na temelju vlastitih iskustava i pokusa, istražiti 
mogućnosti demonskih utjecaja i na području umjetnosti. 
Takve mogućnosti - samo o njima je riječ - izgledaju pri¬ 
sutne najprije kod inspiracije umjetnosti, a te mogućnosti, 
prema svemu do sada rečenom, jedva da mogu odmah na 
početku biti odbačene kao nevjerojatne. Zatim bi demonski 
utjecaj mogao postojati kod djelovanja umjetnosti, što je u 
povijesti književnosti i umjetnosti ipak do sada ostalo malo 
obrađeno. Kod demonski nadahnute umjetnosti i njezino 
će djelovanje biti loše, što je sukladno demonskim nakana¬ 
ma, osobito kada se prema izvanjskom obliku radi o savr¬ 
šenim umjetničkim djelima koje demon može oponašati. 
To bi mogao biti slučaj osobito u književnosti, u "umjetno¬ 
sti riječi" (koju u ovom poglavlju usput razmatramo kao 
primjer), kada se jedan svjetonazorno i ćudoredno sumnjiv 
pjesnik postavlja kao lažni uzor ili kada se po naravi dobri, 
ali poganski ideali njegova pjesništva ističu kao apsolutni, 
makar za nas kršćane, s nadnaravna stajališta, nisu prih¬ 
vatljivi kao takvi. Drugo neizravno djelovanje bilo bi 
zamislivo i kod inspiracije koja nije demonska, što ćemo 
moći zamijetiti kod umjetnosti tona i likovnih umjetnosti. 
O tome želimo raspravljati u sljedećem poglavlju kao o 
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Magiji umjetnosti. Pritom se radi o djelovanjima koja proiz¬ 
laze neposredno iz tvorevina tona, boje i linije, a u čovjeku 
mogu izazvati određena duševna raspoloženja nalik na 
trans, a koja demonima (na često već opisan način) mogu 
pružiti mogućnost uplitanja. 

Umjetnička inspiracija se najstrože treba razlučivati od 
božanske inspiracije, koju su kao milost primili pisci kanon¬ 
skih knjiga Svetoga pisma i proroci Staroga i Novoga zav¬ 
jeta. Ova inspiracija Duha Svetoga bila je izvanredna, 
karizmatična milost (gratia gratis clata), budući da se Duh 
Božji kreće gdje i kad On to hoće; kod proroka je nejednom 
bila neophodna svojevrsna "naravna dispozicija", kako to 
ističe sveti Toma, jer sam Sveti Duh, kada je to neophodno, 
stvarao je primjerene dispozicije, na primjer, kroz 
prigušivanje strasti. Božanska inspiracija se sastojala u svo¬ 
jevrsnom neposrednom djelovanju na razum i volju, na 
način na koji je to samo Bogu moguće. Pritom su mogle biti 
ulivene nove ideje koje su, međutim, morale biti primijen¬ 
jene i upotrijebljene uz pomoć zornih slika. Jedinstveno 
djelovanje božanske inspiracije bila je njezina apsolutna 
nezabludivost, koja je dala Svetom pismu i božanskim pro¬ 
rocima njihov trajno valjan karakter. 

Umjetnička inspiracija je po svojoj biti različita od 
božanske inspiracije. Ona je podvrsta opće inspiracije, koja 
može zanijeti svakoga pojedinoga čovjeka. Ranije smo 
naveli slikovitu usporedbu o tkalačkom stanu (poglavlje 6) 
na kojem čovjek, ovdje na zemlji, u slobodnoj volji, tka 
"odijelo vlastite vječnosti": s njegovih strana stoje anđeo 
čuvar i demon štete s njihovim pomoćnicima, spremni 
umiješati se s potporom i smetnjom u tkivo čovjeka čim 
začuju da su pozvani. "Nebrojeni anđeli svjetla i knezovi 
propasti, cijele nebeske i paklene udruge, nadahnjuju sva¬ 
koga dana i svake noći ljude, vode borbu za dobro i zlo, 
oduševljavaju i pokreću. Svako veliko čovjekovo djelo 
može se svesti na inspiraciju, na udahnuća duhova odoz- 
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gor i odozdol." Ovim riječima je označio prelat Mader 
položaj čovjeka u zemaljskoj borbi; on stoji između dvije 
neprijateljske čete duhova, koje se bore za njegovu dušu. 
Na slobodnoj čovjekovoj volji je da odluči kome će dopu¬ 
stiti da ga nadahne. Ni anđeli ni demoni ne mogu na čovje¬ 
ka djelovati protiv njegove volje, kao što se to događa kod 
božanske inspiracije koja u odnosu na one koji su obdare¬ 
ni milošću, čini svojevrsnu "svetu prisilu". Uobičajena ins¬ 
piracija zahtijeva svojevrsnu dispoziciju, spremnost, od 
strane čovjeka, da potpadne pod utjecaj i da dopusti da ga 
nadahne dobro ili zlo. Mogućnost za to uvijek postoji: 
uobičajena inspiracija nije ništa neuobičajeno, kao što je to 
slučaj kod izvanredne milosti božanske inspiracije. Ona 
također ne djeluje na neuobičajen način posredstvom uli¬ 
venih ideja, nego uvijek i isključivo posredstvom osjetilnoga 
utjecaja. Ni anđeli ni demoni ne mogu, kao što ta Bog 
može, neposredno djelovati na razum i volju: inspiracija 
njihovih dobrih i loših pobuda ostvaruje se posredstvom 
sjetila; to je tako i u umjetnosti. Samo ovo djelovanje ne 
može se, za razliku od božanske inspiracije, nikada nepo¬ 
grješivo proniknuti jer je apsolutno sigurno razlikovanje 
duhova moguće samo zahvaljujući objavi: bez nje, kod 
uobičajene inspiracije, uvijek ostaje prisutna nesigurnost o 
njezinu podrijetlu, kao i opasnost da inspiracija u potpu¬ 
nosti ili djelomično dolazi od demona. 

Umjetnička inspiracija je kao podvrsta uobičajene inspi¬ 
racije u potpunosti podložna njezinim zakonima i nedostacima 
i tada kada ona u određenom smislu ostvaruje uzdizanje 
stvaralačkih snaga i kad je popraćena jasnom sviješću. 
Dakako da se nekakava prosječna obdarenost može razvi¬ 
ti u talent, a talent u genij; svejedno i genij ostaje podložan 
uvjetovanostima i ograničenjima koja vrijede za sve inspi¬ 
racije, osim božanske. Već samo ime genij, koje se izvodi iz 
demonskoga geniusa kod pogana, nagovještava da i sam 
genij može biti nadahnut ne samo od dobroga, nego i od 
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zloga duha: postoji i genijalan zločinac, a zastrašujući 
primjer za to u najnovije vrijeme je "mjesečarski", demoni¬ 
ma opsjednuti Hitler. Upravo je genij na poseban način 
izložen opasnosti demonskoga zavođenja kada se nakon 
početne dobre inspiracije probudi ponos koji zavodi na 
umišljenost, kao da genij stoji pod neposrednim utjecajem 
božanske inspiracije i kao da se stoga može nepromišljeno 
prepuštati svakoj daljoj inspiraciji i kao daje to nešto u toli¬ 
koj mjeri uzvišeno iznad ostaloga čovječanstva da se smije 
prepustiti ravnanju prema vlastitim zakonitostima te za 
kojega ne vrijede "uobičajeni" moralni zakoni. To je velika 
zabluda i zabuna koju je skrivila demonska inspiracija ne 
samo u glavama pojedinaca, nego manje više i u cijeloj 
povijesti umjetnosti: kada se tvrdi i za umjetnost zahtijeva 
posebno mjesto u kojem ona, zahvaljujući tobožnjoj 
božanskoj inspiraciji, postaje imuna na opasnosti zablude, 
s pjesničkom i umjetničkom "licencom" da smije sve kaza¬ 
ti i učiniti, što "primi kao dar", budući da bi se umjetnost 
trebala mjeriti samo vlastitim mjerilima. Ovo "l’art pour 
l'art" stajalište ne može se dovoljno oštro suzbiti i borbom 
poraziti: umjetnička inspiracija nije nikakva božanska inspi¬ 
racija i ne smije za sebe potraživati nikakvu posebnu zakoni¬ 
tost; ona predstavlja podvrstu uobičajene inspiracije, koja 
je dostupna svakom čovjeku, a ona nije ni njezina najviša 
podvrsta. U molitvi začet poticaj na nekakvo dobro djelo, 
na čin ljubavi, može imati veći učinak u Božjem planu spa¬ 
senja nego što to ima jedno umjetničko djelo. O tome stvar 
ovisi. Umjetnost nema nikakvo posebno pravo da kao vla¬ 
stitu svrhu prihvaća nešto drugo do li djelovanje koje 
promiče spasenje, koje može proizići iz umjetničkih djela. 
Umjetnost nije tu sama radi sebe, nego ima pravo na posto¬ 
janje jedino kao sredstvo među mnogim sredstvima, čija je 
svrha spasenje duša. Svaka druga svrha mora pobuđivati 
sumnju na krivu, a to znači demonsku inspiraciju. Ne prec¬ 
jenjujmo umjetnost! Na nju se ne može gledati kao na mje- 
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rilo kulture. Jer kultura se u konačnici odnosi na kult - a to 
znači: služba onom Najuzvišenijem! 

Budući da umjetnička inspiracija ne predstavlja nikak¬ 
vu božansku inspiraciju, ona ne može posredovati nikakve 
ulivene dovršene ideje, nego utjecati samo na fantaziju te 
poticati na samostalan misaoni rad. S tim je, međutim, 
povezana dodatna velika opasnost jer na fantaziju ne 
mogu utjecati samo anđeli nego i demoni i jer čovjek, pod 
istočnim grijehom, nakon gubitka rajskoga integriteta, više 
nije sposoban na taj način bdjeti nad svojom fantazijom i 
strastima da se u potpunosti izmakne utjecaju demona. 
Stoga se kod umjetničke inspiracije zapovijeda najveći 
oprez, kako bi se zapriječilo uplitanje demona, koji nepre¬ 
stano vrebaju. Razlikovanje duhova ovdje se ne smije nika¬ 
da zanemariti. Nije dostatno uopćeno "dobro mišljenje": 
ispuniti volju Božju i prihvaćati samo dobre inspiracije; 
mora se stalno preispitivati ima li vlastita volja još dobro 
usmjerenje, nije li opijenost istinskoga umjetničkoga odu¬ 
ševljenja neprimjetno prešla u trans i prijeti da iz umjet¬ 
ničke ekstaze nastane svojevrsna demonska enstaza. 

Velike opasnosti, kojima je izložena umjetnička inspira¬ 
cija, najbolje će se pokazati kroz nekoliko primjera koje su 
nam dali i ostavili za sobom sami umjetnici. U tom smislu 
osobito je vrijedno svjedočenje katoličkih romantičara 
Clemensa von Brentana i njegove sestre Bettine von 
Arnim. Joseph Freiherr von Eichendorff je u svojoj, danas 
gotovo nepoznatoj. Povijesti poetske književnosti Njemačke 
veoma jasno istaknuo važne demonološke činjenice o tome 
kako su brat i sestra, budući obdareni bujnom fantazijom, 
na osobit način bili izloženi demonskim utjecajima. 
Međutim, dok je Clemens bio svjestan opasnosti i "do 
samoga kraja" se suprotstavljao demonskoj inspiraciji, nje¬ 
gova sestra Bettina bila je puno bezbrižnija te se je nepro¬ 
mišljeno prepuštala svim inspiracijama, premda je njezin 
bratu dugačkoj prepisci neumorno stalno iznova upozora- 
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vao svoju sestru. "Neuobičajeno značenje Brentana", piše 
Eichendorff, "sastoji se u tome što on nije ono demonsko u 
sebi, kao što to mnogi drugi jesu, zazivajući prihvatio kao 
genijalnu krepost niti je pokušavao to umjetnički oduhovi- 
ti, nego je to stalno mrzio kao poganski fatum te je to 
doživljavao kao nešto što ga istinski unesrećuje." Clemens 
je do konca svoga života u sebi suzbijao ovu demonsku 
"stranu vladavinu" kroz "fantastičan partizanski rat". 
"Posvuda... se može osjetiti pritajen strah pred njim 
samim, pred vlastitim demonom, kojega je on ponovno 
spoznao u jednako obdarenoj sestri kao zastrašujuću zrcal¬ 
nu sliku i stoga se svim snagama borio protiv toga." 
Bettina, naprotiv, nije htjela priznati nikakvu opasnost; ona 
je jednom zgodom ovako pisala svom bratu: "Moja duša je 
strasna plesačica, ona poskakuje naokolo u skladu s unu¬ 
tarnjom plesnom glazbom koju čujem samo ja i nitko 
drugi. Svi viču kako bih se trebala primiriti, ti također, 
međutim, moja duša vas ne čuje od želje za plesom, a kada 
bi se glazba dokončala, onda bi to značilo i moje vlastito 
dokončanje... vi govorite u vjetar. Svečano ti obećavam da 
neću dopustiti da me se obuzda, želim imati povjerenja u 
nešto što tako kliče u meni, što na koncu nije ništa drugo 
nego osjećaj samovlasnosti. Samovlasnost je, međutim, i to 
što čovjek živi." Eichendorff je ipak gledao dublje te je naz¬ 
vao "ovu zamamnu naravnu glazbu, ovu trzavicu slobo¬ 
dom opijenoga subjekta, ukratko demonskim": ustvari, 
unutarnje plesno bjesnilo Bettine podsjeća na plesni trans 
demonima opsjednutih šamana. 

Veoma jasno se očituje Bettina von Arnim i u svojoj gla¬ 
sovitoj prepisci s Goetheom o umjetničkoj inspiraciji. "Sve¬ 
kolika istina predstavlja obdarenost... od vlastita geniusa, 
on te želi pokrenuti, u tebe prijeći", piše ona Goetheu 
Čovjek "mora sam dopustiti da njime ovlada njegov ge- 
nius, kroz njegovu idealnu narav". "I ovako je sinoć de¬ 
mon razgovarao sa mnom": "često sam se igrala noću s 
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geniusom", na mojim "pustolovnim duhovnim noćnim 
putovima". To je nešto kao "priljubljenost uz jedan duhov¬ 
ni svijet": "više se nisam opirala demonskim darovima", 
"prijateljskim noćnim duhovima". Doduše, Bettina je vje¬ 
rovala da je zaštićena "od zlih darova" posredstvom pri¬ 
godna zazivanja imena "Isusa Nazarećanina, rex judaeo- 
rum". Međutim, njezina prijateljica Karolina von Gunde- 
rode (s kojom je također vodila zanimljivu prepisku) 
snažno je sumnjala: "nisi li ti ustvari igra zlih ili dobrih 
demona". Njezin brat Clemens sumnjao je, doduše, manje 
jer on je znao da ne postoje nikakvi "dobri demoni", nego 
samo zli, koji su uvijek pripravni umiješati se kada se oni, 
koji su umjetnički opijeni, prepuštaju svakakvim darovi¬ 
ma, bez točna razlikovanja duhova, kao što je to činila 
nesretna Bettina. Eichendorffju je primjereno označio kada 
je najednom drugom mjestu ovako napisao: "Onaje poput 
čudesno glasajuće aeolharfe, na kojoj sviraju često suprot¬ 
stavljeni vjetrovi... i nevidljivom rukom." Visoko nadarena 
romantičarka Bettina von Arnim ludo je proigrala dobre 
inspiracije, koje je nesumnjivo imala, dok se je zaigrano 
prepuštala svim inspiracijama bez razlučivanja te je tako 
postala zastrašujući primjer kako se umjetnik ne smije 
ponašati. 

Nad umjetničkom oduševljenom opijenošću, pa i onda kada 
izvire iz čistoga izvora, iz dobre inspiracije, mora se sve¬ 
jedno trajno bdjeti: inače se može preobraziti u trans i tako 
otvoriti vrata demonima za njihovo uplitanje. Posve 
očigledno su demoni na djelu kada je riječ o nečistim izvo¬ 
rima umjetničkoga ushićenja kao što je to grješna seksualna 
opijenost. Goethe je rekao da je "najveći dio njegova pje¬ 
sništva... izrastao iz nimalo nedužnih nemoralnih ljubav¬ 
nih odnosa". To nije bila nikakva "sveta pjesnička žeravi¬ 
ca": "inspiracija" Goetheova ne potječe "s nebesa". Nasu- 
Sprot tomu, Friedrich Muckermann naziva "genij" 
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Goethea svojevrsnim "božanskim darom". Da je Goethe 
bio genijalan umjetnik riječi, to se ne treba osporavati. 
Međutim, da se poganski ideali, koje je on u svom pje¬ 
sništvu hvalio, i da se on sam kao "decidirani poganin", 
što je sve do posljednjega daha želio i ostati, usprkos pri¬ 
godnim, ali nepovezanim kršćanskim citatima, mogu i 
smiju postaviti kao uzor za nas, a osobito za kršćansku 
mladež, to se mora najodlučnije osporiti. 

Kod Nietzschea, jednoga drugoga njemačkoga novopo- 
ganina, prisutna je grčka dionizijska opijenost koja ga u 
tolikoj mjeri potiče tako da se ne može ostati "bez reakci¬ 
je", "bez razumijevanja bilo kakve sugestije", "slično kao 
kod velikih histeričara koji na svaki mig nastupaju u sva¬ 
koj ulozi". Ovom "dionizijskom ludilu" prepustio se je 
Nietzsche pasivno, isključujući pritom volju i slobodu 
izbora: "biti puka inkarnacija, puki pisak, puki medij 
nadmoćnih sila". "Ja nisam nikada učinio nikakav izbor"... 
bilo je to "savršeno izvansebno postojanje uz najrazgovjet- 
niju svijest beskonačne jeze i preplavljenosti sve do nožnih 
prstiju". Nije teško, na osnovi njegove infernalističke 
mržnje prema Kristu, naslutiti kako Nietzscheova pasivna 
prepuštenost dionizijskom ludilu nije imala kao posljedicu 
nikakve dobre inspiracije. Četvrtu vrstu opijenosti koristio 
je Baudelaire kao sredstvo umjetničke ushićenosti: on je 
prošao "kroz sve rajeve otrovne opijenosti" i "kao očajan 
obožavatelj luciferske nagizdanosti zaveo je srodnike na 
grijeh kulta sotonizma"; međutim, "na koncu je ipak 
pronašao put prema Sancta Mater Ecclesia (svetoj majci 
Crkvi)". Kod njegova nedavno umrloga zemljaka Andrea 
Gidea to nažalost nije bio slučaj. On je samoutonuće spro- 
vodio "sve do samozaborava" tako da je "postao netko 
drugi", kako je sam o sebi kazao. Međutim, kao ishod ove 
metode, ustanovljeno je prilikom indiciranja njegovih 
sabranih djela: "Posljednji listovi, koje je ispisao prije vla- 
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štite smrti, uz moralnu razvraćenost i napade na katolike, 
ispunjeni su najoštrijim klevetanjima Boga." 

Ne treba, dakle, svaku umjetničku opijenost ushićenjem 
poistovjećivati s dobrom inspiracijom. Zašto se to ipak 
događa tako često u našim krugovima? Zato što je razliko¬ 
vanje duhova i odatle razlikovanje između svete i demon¬ 
ske inspiracije u potpunosti izašlo iz običaja. Napisao je 
nedavno jedan katolički pisac u spomen jednoga kato¬ 
ličkoga umjetnika, u jednom katoličkom dnevnom listu, 
kako izgleda da se u slavljenom umjetniku sučeljavaju 
"demon svetosti i nesvetosti" "srednjovjekovne duše"; uz 
odrješit zaključni sud: "to je stigma pravoga umjetnika, biti 
podložan vlastitom demonu". Ne, i tisuću puta ne! Ova 
rečenica predstavlja pljusku u lice dogmatskoj istini! Ne 
postoje nikakvi sveti demoni, ne postoje nikakvi "neutralni" 
anđeli-demoni, nego postoje samo i isključivo zli demoni 
kao otpali anđeli. Dakle, ne može znak autentičnosti 
umjetnika biti njegova podložnost vlastitom demonu niti 
nasljedovanje njegove krive inspiracije. Kakva pomutnja 
pojmova! Međutim, umjetnost riječi je sama kriva za to što 
je istinska slika o demonu postupno izbrisana i što je posta¬ 
la nejasna. Kao i svaki čin i postupanje ljudi, tako i umjet¬ 
nička izražavanja imaju visoko i jedino određenje da služe 
veličanju Boga i spasenju duša. Molitva i pjesničke tvore¬ 
vine praobjave bile su prve tvorevine umjetnosti riječi. U 
poganstvu je "književnost" ostala (sve do u naše vrijeme) 
na neki način povezana s Bogom ili s božanstvima i njiho¬ 
vim zapovijedima. Tek je "civiliziranom" svijetu bilo 
pridržano da izvrši svojevrstani kulturni prodor te da umjet¬ 
nost riječi izvuče iz povezanosti sa sakralnim i žrtvuje se 
raspojasanoj sekularizaciji. Joseph Freiherr von 
Eichendorff nije zazirao od toga da rasulo pjesništva svoga 
vremena predstavi kao "neizbježnu konzenkvencu tristo- 
godišenjega protestantskoga misaonoga strujanja" koje je 
"emancipiranom subjektu priznavalo suverenitet". Sekula- 
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rizacija književnosti imala je za posljedicu da se đavao, ako 
se je uopće i spominjao, nije više uzimao zaozbiljno, nego 
se na njega gledalo kao na svojevevrsnu poetsku kazališnu 
figuru u čiju se realnu egzistenciju u najmanju ruku moglo 
sumnjati ili nijekati. Pjesnik Fausta također više nije vjero¬ 
vao u nekakva osobnoga đavla. Biskup Sheen prosuđuje to 
ovako: "Upravo je ova maskarada... Mefista u Faustu... 
đavlu samo pomogla da ljude uvjeri u to kako on ne posto¬ 
ji." Romantika također nije izbjegla opasnosti da đavao 
ishlapi u nekakvu romanesknu ili bajkovitu figuru. 
Prilikom izvođenja znalo se događati da su se katolički 
gledatelji smijali na temu đavla; nisu znali ništa bolje uz 
svoje humanističko obrazovanje: đavao je za njih bio još 
samo nekakva figura "krampusa" za nasmijavanje. 

Emancipacija umjetnosti je danas otišla sve do istinske 
književne diktature: s književnim-papama i književnim- 
-idolima (staroga i novoga doba). Tu se više ne traga za 
dobrom ili lošom inspiracijom, kao ni za dobrim ili lošim 
djelovanjem, nego prije svega za onim što kod čitatelja 
"prolazi". Jer, književni "nagon" je ovisan o knjižarskome 
"tržištu", a na njemu "tržišno prolazi" ono što prema svom 
sadržaju i obliku odgovara dotičnoj književnoj modi. 
Književni sadržaj je danas ugođen u skladu s tonom "pesi¬ 
mizma", čak "nihilizma", prema uzoru na njemački egzi¬ 
stencijalizam, koji je u francuskom odvjetku književnika 
Sartrea osuđen stavljanjem na Indeks. Ovdje se nije moglo 
raditi o svetoj inspiraciji, unatoč zamamnom obliku u 
kojem Sartre, poput Papinija, tako savršeno piše da on sam 
prodire i u prijevod. Lijep oblik nipošto ne predstavlja 
bespogovoran znak dobre inspiracije. Demon može obda¬ 
riti lijepim oblikom ili, a to znamo iz automatskoga pisa¬ 
nja, može čak "diktirati", kako bi kroz dobar oblik promi¬ 
cao loš sadržaj. "Zlo može biti predstavljeno u svjetlu istin¬ 
ske umjetnosti", kazao je Pio XII. u svojoj posljednjoj 
božičnoj poruci. Na mnogostruk način, međutim, u 
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modernoj književnosti, osobito u liriki, oblik, prema dosa¬ 
dašnjem shvaćanju, uopće više nije "lijep", nego se doživl¬ 
java kao tuđ, odbojan, čak kao ružan, jer je rastrgnut i 
fragmentaran, s vremena na vrijeme koristi samo riječi i 
slogove koje, čini se, posreduju nekakav proturječan, zago¬ 
netan ili nikakav smisao. Radi li se ovdje o rasapu oblika, 
o nekakvu "obliku razbijenosti"? Na prijelazu iz prošloga 
stoljeća u ovo otpočeo je u fi z ici sličan proces: 1898. godine 
otkrili su Marie i Pierre Curie radij, koji se pod odašiljen- 
jem zraka raspada, kao što je i sam produkt raspadanja 
urana; a 1911. godine uspjelo je Ernestu Rutherfordu ost¬ 
variti prvi početak razbijanja atoma. Osjetilne datosti su 
ovdje razbijene te su oslobođene neslućene snage, koje više 
nisu sjetimo dokučive, te se izražavaju još jedino u simbo¬ 
lima. U književnosti se taj događaj naziva nadrealizmom 
(surrealizmom), razbijanje do sada uobičajenoga realnoga 
oblika, kako bi se time moglo dospjeti u nadrealan, izvanos- 
jetilni svijet. Budući da mi kao osjetilna bića nismo u tom 
tuđem svijetu kod kuće, o njemu možemo samo mucati ili 
govoriti u simbolima, kao što su to već pokušavali dadai- 
sti. Uspijeva li uvijek prekoracivanje sjetilnih granica i 
zrenje izvansjetilnoga, to je opet drugo pitanje. Namjere 
nadrealista u svakom slučaju idu prema tome, a zbog toga 
se ne mogu njihovi izričaji unaprijed označiti kao čiste tvo¬ 
revine fantazije ili kao halucinacije. Oni su svakako zago¬ 
netni i katkada sjetimo nerazumljivi, međutim, upravo 
zbog toga što mi spoznaju izvansjetilnoga ne možemo 
neposredno dokučiti, nego je moramo najprije mukotrpno 
"prevesti" u sjetilne izraze - to je postupak koji je nužno 
povezan s nejasnoćama i zabludama. Nadrealizam ćemo 
susresti i u svim ostalim umjetničkim vrstama: radi se, 
dakle, u višestrukoj usporednosti, o specifičnoj pojavi 
našega vremena u kojoj se na svim područjima želi zahva¬ 
titi u nepoznato carstvo izvanosjetilnoga, u kojem samo 
pozvani postaju dionicima prave mističke spoznaje u sve- 
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toj inspiraciji; međutim, nepozvanima, koji u samoodmje- 
renoj neograničenoj vlasti žele prekoračiti zabranjen prag 
prema izvanosjetilnom, prijeti demonska inspiracija i zaple- 
tanje u dijaboličke sljeparije [II 335-356]. 
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U ovom će poglavlju umjetnosti tona, boje i prostora biti 
razmotrene zasebno od umjetnosti riječi jer one doduše s 
ovom imaju zajedničku mogućnost demonske inspiracije, 
kao i nadrealističkoga nastojanja, ali osim toga, one posjedu¬ 
ju određeno magijsko djelovanje koje se kod umjetnosti riječi 
ne može zamijetiti. 

Inspiracijom se diče sami umjetnici: oni prema njoj teže, 
prihvaćaju je požudno kada se učini da im se nudi, samo 
su odveć često mišljenja da su se zamjeri božanskom inspi¬ 
racijom koja oplemenjuje njihova djela. Nama je, međutim, 
poznato da to može biti zabluda, prijevara, te da su 
moguće i demonske inspiracije. Kod umjetničkoga obliko¬ 
vanja u umjetnosti tona, boje i prostora, baš kao i u umjet¬ 
nosti riječi, radi se o osjetilnim događanjima koje mogu iza¬ 
zivati sami demoni ili mogu odlučujuće na njih utjecati, pri 
čemu se demoni mogu uključiti i priključiti i na početno 
dobru inspiraciju. Izvanjski oblik umjetničkoga djela može 
prevariti. Stoga se mora prilikom njegova prosuđivanja uz 
stalno važno razlikovanje duhova u obzir uzeti i dosto¬ 
janstvo ili nedostojanstvo umjetnika i djelovanje njegova 
djela. Najviše treba sumnjati onda kada se takozvana 
inspiracija sastoji u samoželjenom "transu", posredstvom 
kojega se želi izazvati obdarenost iz izvanosjetilnoga svijeta. 
To je svakako moguće. Nama je to poznato iz "automat¬ 
skoga pisanja", posredstvom kojega riječi, glazbene note i 
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crteži, uz potpunu duhovnu odsutnost "pisca", bez njego¬ 
va predznanja, izlaze na vidjelo. Međutim, takva sredstva, 
kao što su sva opojna i omamljujuća sredstva, posve sigur¬ 
no nisu ispravan put da se dospije do dobre inspiracije. Jer 
ona dolazi nepozvana, kao mistička obdarenost milošću, s 
kojom ima neke sličnosti. Kada se radi o umjetnom transu, 
naprotiv, uvijek je prisutna "sumnja na demone", to se ne 
može dovoljno često istaknuti. Dobroj inspiraciji se čovjek 
želi smjerno otvoriti, međutim, on je ne može prisilom 
iznuditi! 

Nadrealizam, kojem su danas sklone, kako umjetnost 
riječi, tako i umjetnosti tona, boje i prostora, tijesno je suo- 
visan s upravo opisanom manijom za inspiracijom. "Sit" 
racionalizma, tragao je ljudski intelekt tijekom protekloga 
prijelaza iz stoljeća u stoljeće ono i-racionalno, nad-realno, 
nad - ili izvan-osjetilno; jednako prirodoznanstvenici, umjet¬ 
nici i neki iz "duhovnih znanosti", kao što je to Rudolf 
Steiner sa svojim antopozofičkim programom: "Kako 
čovjek dolazi do spoznaje viših svjetova?" (1919.). Umjet - 
nikje želiojednom "neuobziriti" (apstrahirati) ono sjetimo: 
on je težio prema apstraktnoj umjetnosti. A zašto ne? Nije li 
naša dužnost tragati za novim putovima u umjetnosti? 
rekao je ukratko znanstvenik umjetnosti iz Bonna, 
Heinrich Lutzeler, u jednom predavanju, uz sljedeće 
obrazloženje: zahvaljujući modernim tehničkim posti¬ 
gnućima, mi gledamo stvari o kojima se još prije nekoliko 
godina nismo usudili ni sanjati: nama su otvoreni novi 
svjetovi kroz mikrofotografiju. Zar trebamo prijeći preko 
toga? Smije li još jedan tako vrijedan smjer u umjetnosti 
protusloviti vremenu i u njemu ostati ukočen? Apstraktno 
slikarstvo više nije slikarstvo u starom smislu, međutim, 
nikakav Bog s gore Sinaj nije uz grmljavinu i sijevanje obja¬ 
vio: "Smijete slikati samo ovako ili onako!" Toliko od tem¬ 
peramentnoga Lutzelera. 
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Drugi poznati znanstvenik umjetnosti iz Munchena, 
Hans Sedlmayr, nasuprot tome naglašava u oštro odbacu- 
jućem obliku ono "apsurdno", "kaotično", "mahnito" u 
umjetničkim tvorevinama nadrealizma te navodi riječi 
Salvadora Dalija, jednoga od protagonista ovoga umjet¬ 
ničkoga usmjerenja: "Onaj tko si ne može predočiti galopi- 
rajućega konja na rajčici, taj je idiot." Za objašnjenje takvo¬ 
ga "besmisla" Sedlmayru nipošto nije dovoljno "vraćanje 
na nesvjesno", iz kojega nadrealisti navodno crpu. On, 
pak, navodi Karla Rahnera koji nesvjesno naziva "zajed¬ 
ničkim carstvom u kojem se umišljaju dobre i zle sile". 
"Koji će od umišljaja postati djelotvoran, ovisi o tome 
kojeg će osobno budan duh izabrati kao svoj." Sedlmayr k 
tome dodaje: "Ne postoji nikakva sumnja oko toga koje su 
predodžbe odabrali nadrealisti: oni su optirali za kaos i 
carstvo tame", za "demonske predodžbe." 52 

Ovo posljednje nas vodi na vjerojatno ispravan trag. 
Naravno da postoje i šarlatani koji u svojoj tupoj radionici 
smjerano proizvode besmislene, subjektivne tvorevine fan¬ 
tazije kako bi na taj način kopirali majstore ili ih još i pobi¬ 
li. Kada se, međutim, radi o istinskim snovitim slikama, o 
stvarnim vizijama, koje dolaze "izvana", ili uopće o slika¬ 
ma iz transa, onda bi se na ovaj način mogle osvojiti sva¬ 
kako realne spoznaje i slike izvansjetilnoga svijeta. Posve je 
jasno da ove izvansjetilne slike izgledaju u potpunosti 
drugačije nego naše sjetilne slike; da tamo vjerojatno 
postoje "plavi" ili "crveni konji" (Franz Mare) ili "srebrna 
kljusad"; da tamo odzvanja "besprostorna", "atonalna" 
glazba: tonovi koji se nalaze izvan nama "uobičajenih 
tonalnih povezanosti" (Arnold Schonberg) te se napokon u 
izvansjetilnom svijetu mogu vidjeti tvorevine koje više ne 
odgovaraju onim našim, koje su prostorne, sjetilne. Među¬ 
tim, kako ih možemo prenijeti u nadrealističke metalne 
plastike koje se ipak moraju oblikovati sjetilno i prostorno? 
Mi ih ne možemo doslovno reproducirati jer je pritom uvi- 
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jek nužno otužno "prevođenje" izvansjetilnih slika u sjetil- 
ne zorne slike, pri čemu konačan proizvod ovoga kompli¬ 
ciranoga postupka ne može postati ni prava izvansjetilna 
ni prava sjetilna tvorevina, nego svojevrsna izobličenost 
oboga, a što za naše sjetilne oči i uši mora djelovati upravo 
strano, odbojno, apsurdno i kaotično. 

Zašto uopće nadrealizam ako se izvansjetilna bespred- 
metnost, ipak, samo na određen način može predstaviti 
predmetno-sjetilno? Pokušaj "nečega prolaznoga", kako 
Sedlmayr drži, nečega vremenski uvjetovanoga? Granice, 
na koje nadrealizam želi kročiti, izgleda da su se već očito¬ 
vale. Na bienalu u Veneciji 1959. godine, Milani je izložio 
raspelo (cijena 900.000. lira!) koje bi kao apstraktna metal¬ 
na konstrukcija moglo djelovati jedino kao blasfemija. 
Dakako, sjetimo ljudsko tijelo Krista u izvansjetilnom vidi¬ 
ku imat će drugačiji lik nego što smo mi to navikli. 
Međutim, mi nismo stvoreni za to da promatramo ono 
izvansjetilno, a ako se treba vizionarski dokučiti, onda će 
prenošenje izvansjetilnoga zora natrag u sjetilni izražajni 
oblik ostati u najvećoj mjeri problematično. Nadrealistički 
eksperimenti se ne bi smjeli odvažiti i primijeniti na sveti 
lik našega božanskoga Otkupitelja. 33 Ni sliku Božju u 
čovjeku ne bi smio (tehnički) tako savršen umjetnik, kao 
što je to Piccaso, predstavljati iznakaženo, osobito kada bi 
trebalo biti riječi o izvansjetilnim vizijama (!). Gospodin 
Bog na gori Sinaj nije propisao kako trebamo slikati. Među¬ 
tim, On nas je u mudroj i unaprijednoj brižnosti stvorio 
kao sjetilne ljude kojima izvansjetilni svijet nakon 
grješnoga pada ima biti pristupačan jedino u iznimnim 
okolnostima kada On sam milosno obdari dušu mističnim 
uznesenjem. Jer samovoljno prodiranje u izvansjetilni svi¬ 
jet Bog nije želio; trans, kojim samovlastan čovjek iznuđuje 
prelaženje granice u jedan drugi svijet ne predstavlja 
nikakvu od Boga željenu mističnu ekstazu, nego može 
odvesti u smjeru demonske enstaze. Sve ono što smo već 
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kazali o lažnoj mistici u svim njezinim podvrstama i o nje¬ 
zinim opasnostima, mogli bismo ovdje ponoviti o nadrea- 
lističkoj umjetnosti. Ne tvrdimo da se kod nje uvijek radi o 
čisto naravnoj, pa i zloj, subjektivnoj igri ljudske fantazije. 
Također ne kažemo da se ovdje unaprijed mora prihvatiti 
prisutnost opsjenarske igre demonske sljeparije; mi ne 
niječemo da je i bez demonske pomoći, posredstvom 
transa (koji može nastupiti habitualno i rutinski, bez oso¬ 
bita naprezanja), moguć prijelaz u izvansjetilni svijet; 
međutim, mi znamo da se tamo, kao što smo to već kazali, 
može naići na "dobre i zle moći" te da onaj tko bi tamo pro¬ 
dro nepozvan, može pasti kao plijen zlih moći. Po njiho¬ 
vim plodovima se imaju prepoznati: blasfemični i drugi 
nesveti proizvodi nadrealističke umjetnosti ne upućuju na 
to da kod nje uvijek može biti riječi o dobroj inspiraciji. 

Treća mogućnost demonskih utjecaja u umjetnosti je 
magijsko vlastito djelovanje koje proizlazi iz samih umjet¬ 
ničkih djela: kompozicije tona i boja, kao i arhitektonske 
proporcije, zrače svojevrsno fizičko djelovanje koje najpri¬ 
je dotiče tijelo, a potom se od tijela prenosi na dušu te 
prouzročuje najrazličitija (manijakalno-depresivna) dušev¬ 
na raspoloženja. Duševna raspoloženja, međutim, a to smo 
već razmotrili, znače u duhovnom životu vrata koja mogu 
biti bilo otvorena bilo zatvorena duhovnim bićima. Na taj 
način mogu se - govoreći posve uopćeno - prilikom mani- 
jakalno-uzvišenih duševnih raspoloženja otvoriti vrata za 
dobre inspiracije i istodobno zatvoriti za one loše; u obr¬ 
nutom slučaju mogu se prilikom depresivnih duševnih 
raspoloženja otvoriti vrata za loše inspiracije, dok vrata za 
dobre inspiracije ostaju zatvorena. 

O djelovanjima umjetnosti u povijesti umjetnosti nije se 
puno pisalo. Zadovoljava se uglavnom s predstavljanjem 
smjene oblika i stilova te s povijesnim rasuđivanjem o ovi¬ 
snosti jednoga umjetnika od drugoga, međutim, o važnom 
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djelovanju pojedinih umjetnosti malo se toga može čuti. Pa 
ipak, "moralo bi se, uz sveopću povijest glazbe, napisati i 
povijest njezinih utjecaja na čovječanstvo". To je jednom 
prilikom rekao Pio XII., koji je i sam bio umjetnik, a to je 
obrazložio drugom prigodom sljedećim riječima: umjet¬ 
nost, "vizualna kao i akustička, prodire tako duboko u duh 
i osjećaj promatrača i slušatelja kako to ne uspijeva ni napi¬ 
sanoj ni izgovorenoj riječi". Stoga umjetnost ima "uzvišenu 
zadaću" da na osobit način djeluje na ljude: ona ne smije 
biti "svrha samoj sebi", prema krivom osnovnom načelu 
’Tart pour l’art" nego treba duši dati krila umjesto da je 
opterećuje sjetilima i prikiva za tlo. Duša se treba uzdići 
visoko iznad prolaznih malenkosti svakodnevice prema 
beskonačnom, prema istinitom i lijepom, prema jedinom 
istinskom dobru: "prema Bogu". A da bi se ostvario ovaj 
visoki cilj, molio je Sveti Otac na koncu: "Besprijekorna 
Djevica... koja bi se s pravom mogla nazvati Kraljicom 
umjetnosti, neka vas inspirira i neka bude uz vas..." (3. rujan 
1950. godine, sudionicima I. međunarodnoga kongresa 
katoličkih umjetnika, Castel Gandolfo). 

Ima tomu već više desetljeća kako sam pristupio pro¬ 
blemu djelovanja umjetnosti, najprije same glazbe, kroz 
posebna proučavanja i vlastite pokuse, kako bih došao do 
mogućnosti razlučivanja između takozvane "nebeske" i 
"demonske" glazbe. Ovo posljednje me je kao demonologa 
moralo posebno zanimati. Sveti Krizostom je s tim u vezi 
dao sljedeći savjet: "Preispitaj samoga sebe, u kakvu si 
raspoloženju za vrijeme slušanja pjevanih psalama, a u 
kakvu za vrijeme slušanja đavolskih pjesama." "Kroz usta 
jednoga progovara Krist, a kroz usta drugoga đavao." 
Slijedio sam ovaj savjet te sam objektivna razmatranja 
postavio na stroga samoispitivanja, što je me odvelo k 
spoznaji da činjenično određeni tonovi i određeno spajanje 
tonova "duši podaruju krila", dok drugi dušu "prikivaju 
za tlo", kako se kasnije Pio XII. tako plastično izrazio. 
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Uskoro se, međutim, očitovala začudna pojava da se gla¬ 
zba nije primala samo posredstvom sjetila sluha, nego 
posredstvom cijeloga tijela. Nazvao sam ovu zagonetnu 
pojavu, za koju sam tek puno kasnije našao potvrdu u zna¬ 
nosti, fenomenom. Nisam mogao sumnjati u objektivnost 
vlastitih promatranja budući da sam ih neprestano preispi¬ 
tivao i jer sam na veoma znakovit način ono, što sam 
tražio: magijsku (omogućenu demonskim utjecajem) glaz¬ 
bu, pronašao tek godinu dana nakon početka proučavanja: 
uz svjesno isključivanje varljive sugestije očekivanja. Tada 
sam mogao prijeći na to da zajedno izložim pregled veoma 
različitih djelovanja glazbe koja u određeno vrijeme "doti¬ 
cahu" samo posve određene dijelove tijela kao cjeline, sa 
sljedećim rezultatima: može se jasno razlikovati gornja i 
donja polovina tijela. Doticanje gornje polovine djelovalo 
je na dušu uzvišujuće i oduhovljujuće, ali doticanje donje 
polovine materijalno-prosjetiljeno i magijski. Između je 
jedna neutralna zona čije djelovanje nije bilo ni "vruće ni 
hladno", ni uzvišujuće niti deprimirajuće. U svakoj polovi¬ 
ni tijela dale su se potom razlikovati još dvije sfere tako da 
su se, počevši odozgor, nadavale: 1. jedna spiritualna, 2. 
jedna romantična, 3. jedna sjetilna i 4. jedna magijska sfera. 
U ovu shemu, koja nije svojevoljna, tražio sam načina da 
uvrstim svoja različita iskustva: naime da se u 1. sferi uvi¬ 
jek mogla osjetiti "spiritualna glazba" (Beethoven, Mozart, 
Palestrina, da nabrojim samo nešto od toga); u 2. sferi 
"romantička glazba" (Carl Maria von Weber, Chopin); u 
neutralnoj zoni "naglašeno ublažena" glazba (Bach); u 3. 
sferi "sjetilna glazba" (Richard Wagner sa "slabašnim, osje- 
tilnim razvlačenjem tempa") te napokon u 4. sferi 
"magična glazba" (na primjer Mussorgski, Rimski 
Korsakoff, Prokofjev, Stravinski: samo u pojedinim baleti¬ 
ma, Ravel: Bolero, W. Egk i prije svega koračnička i plesna 
glazba s njezinim osobito naglašenim magičnim tupajućim 
ritmom, koji je znakovit za sve prethodno navedene u 4. 
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sferi, a njezina monotonija prouzročuje ono opasno stanje 
nalik na trans, koje nam je poznato iz "jazza"). 

Za vrijeme ratnoga i poslijeratnoga meteža nije bio 
moguć nikakav međunarodni kontakt naučenjaka. Kada se 
to opet uobičajilo, pokazalo se kako su osobito glazbi 
nakloni i praktični Amerikanci, ali i Englezi, Škoti, 
Nizozemci, Austrijanci i zapadni i istočni Nijemci glazbu i 
njezina djelovanja na čovjeka stavili u službu medicine u 
obliku glazbene terapije te revnosno rade na izgradnji nove 
"pomoćne metode u psihoterapiji". Freiburški psihotera¬ 
peut dr. Flildebrand Teirich sabrao je ove mnogobrojne 
"prinose za glazbenu terapiju" pod naslovom Glazba u 
medicini 54 te je na taj način stvorio rudnik, također i za 
"fenomen", koji se i nadalje pokazuje kao potvrđen. 
Glazba se ne prima jedino posredstvom sluha, nego i 
posredstvom "cijeloga tijela", a to se spominje i naglašava 
u mnogim prinosima. Kao dokaz za to ukazuje se na one 
koji nemaju sluha, a kao primjer navodi se glasovita gluho- 
slijepa Flelen Keller koja je mogla "primati zvučne valove 
preko membrane radija". Stoga je Teirich aparat za 
pojačavanje ugradio u kauč, "na kojem bi pacijenti ostali 
ležati u nastavku odmora tako da su zvučni valovi mogli 
izravno "pogoditi" na leđa, a istodobno i na "sunčevu 
mrežu", a da to uho nije uvijek zamijetilo. Tumačenje koje 
kaže da se ovdje radi o glazbenim vibracijama, koje uspo¬ 
stavljaju nekakav "tjelesni kontakt između pacijenta i iza¬ 
zivača zvuka", veoma je očevidno i veoma će rado biti 
prihvaćeno za fenomen. Djelovanje glazbe se može mno¬ 
gostruko grafički prikazati kao pojačavanje pulsa i krvno¬ 
ga tlaka, na primjer kod baleta Stravinskoga Proljetna žrtva, 
a osobito kod jazza, koji potiče napinjanje mišića. Kod umi- 
rujuće glazbe (Bach) nastupa naprotiv smanjivanje krvno¬ 
ga tlaka i pulsa. U oči upada kako "je malo primjenjivana 
moderna glazba - povjerenje u 'mirniju' glazbu izgleda da 
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je kod većine suradnika (glazbenih terapeuta) veće nego na 
primjer u jazz", piše Teirich u popratnoj riječi. 

Glazbena terapija koristi glazbu kao čimbenik u 
liječenju; obrnuto, ona može biti izazivač "bolesti": na 
tome radi demonologija u "fenomenu". O toj glazbenoj 
patologiji, a tako bi se mogla nazvati, još nekoliko pojedi¬ 
nosti: koja su to muzikalna sredstva koja se tiču četvrte 
sfere te nas time mogu prometnuti u neuobičajeno "bole¬ 
sno" stanje oduzetosti, omamljenosti ili transu nalik 
izopćenosti duše, stanje koje može domamiti demonski 
utjecaj ili ga može olakšati, slično kao i u hipnozi ili u osta¬ 
lim hipnoidnim stanjima? Među instrumentima to su 
dakako limeni i udarački instrumenti, koji su još kod šamana 
igrali glavnu ulogu u izazivanju entstatičkoga oduševlje¬ 
nja ili opsjednutosti/izvansebnosti, kao što je to bio slučaj 
i u poganskim misterijima. U Svetom pismu se ti instru¬ 
menti spominju kod zastrašivanja i kod navješćivanja suda 
(trube na Sinaju, pred Jerihonom i na svršetku vremena). 
Magična vojna glazba sastoji se, prema uzoru na tursku 
janičarsku glazbu, jedino od limenih i udaračkih instrume¬ 
nata. Nasuprot njima, žičani instrumenti se u Svetom pismu 
jednako dobro kao i uvijek primjenjuju prilikom prijatelj¬ 
skih pobuda i prilikom hvalospjeva Bogu, tako je osobito u 
psalmima. Uzvišeno djelovanje, koje čak protjeruje i demo¬ 
ne, žicanih instrumenata opisano je na primjeru Davida, a 
to navodi i Pio XII. u jednom nagovoru o glazbenim pita¬ 
njima. David, koji je potajno pomazan, pravedni kralj, 
mogao je posredstvom tonova njegove harfe u više navra¬ 
ta osloboditi zbačenoga kralja Saula, koji je bio opsjednut 
"zlim duhom", doduše, ne tako da su sjetilni tonovi izrav¬ 
no napali bestjelesnoga demona i tako ga protjerali (što je 
bilo nemoguće), nego radije tako što je "promijenio tjele¬ 
snu dispoziciju koja je demonu omogućila da Saula drži 
pod opsjednutošću": "Davidova glazba je odgonila demo¬ 
na tako što je odstranjivala onu tjelesnu dispoziciju kojom 
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je demon bio privučen". 55 Spiritualni tonovi Davidove 
harfe oslobađali su Saulu magičan put, a time su i zatvara¬ 
li vrata demonu za njegov dalji utjecaj. Tako "violina i 
drugi žičani instrumenti" stoje na vrhuncu svih instrume¬ 
nata koji su "dopušteni" u crkvenoj glazbi, dok se ostali 
instrumenti imaju svesti jedino na "skromnu upotrebu" 
(što na žalost nije uvijek slučaj). Instrumentalna glazba ne 
smije nikada nadglasati luturgijsko pjevanje. Jer gregori¬ 
janskom koralu bi se trebalo omogućiti da zrači neometa¬ 
no svoje uzvišeno, spiritualno djelovanje: on se uzdiže 
poput tamjana iz druge sfere prema gore u duhovnu visi¬ 
nu prve sfere. Tim se više javlja stalno iznova, osobito kod 
laika, čuđenje što u pjevanoj muci na Veliki petak, čini se, 
glasovi basa Krista Gospodina upravo dotiču magičnu 
sferu dok tenorski glasovi "preostalih osoba koje sudjeluju 
u razgovoru", a u koje spada i Pilat, imaju učinak gotovo 
sve do u spiritualnu sferu: dolazi se na pomisao kao da su 
te dvije vrste glasova zamijenjene. Kazalo se kako se pje¬ 
vana muka javila još u dvanaestom stoljeću, a bas glasovi 
Krista imali su biti prilagođeni "ozbiljnosti situacije". 
Međutim, još s kraja trinaestoga stoljeća dolaze izvještaji 
da su "u nekim crkvama" riječi Kristove bile pjevane 
"blažim tonovima" (dulcius), dok su riječi Zidova bile pje¬ 
vane "kričećim i oštrim glasovima". Bas glasovi Krista 
mogu odgovarati zapadnjačkim navikama da se posredst¬ 
vom dubokih glasova izražava "autoritet" dok se na 
Orijentu i Aziji to ostvaruje posredstvom "najviših glaso¬ 
va". S muzikalno-fenomenološkoga stajališta ovo pos¬ 
ljednje mi izgleda primjerenije. 

Glavnim pobuđivačima "bolesti" u magičnoj glazbi su 
ritam i takt uz monotoniju njihovih potmulih sinkopa koja 
izaziva kočenje. Praslika i uzor je već često spominjani 
šamanski ples posredstvom kojega su šamanski čarobnjaci, 
uz mračan zvuk šamanskih bubnjeva, plesali u transu u, 
satima se protežućem, lupetajućem ritmu. Šamanski ples je 
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u mnogim inačicama, sve do u naše vrijeme, našao svoje 
srodnike i oponašatelje. Dionizijski plesovi ushićenja 
grčkih misterija su u novijoj prošlosti oduševljavali još 
Nietzschea u tolikoj mjeri da ih je on uzeo kao uzor za 
svoga nadčovjeka Zarathustru, koji je naravno imao posta¬ 
ti "plesačem". U kršćansko vrijeme nailazi se na kultni 
ples, osobito u gnostičkim krugovima. U srednjovjekovlju 
je provalio istinski plesni bijes koji je kao masovna psihoza 
zahvatio široke narodne slojeve. Najpoznatija inačica je 
trzavica (Veitstanz), s kojim su srodni "tarantizam" u Italiji 
u šesnaestom i sedamnaestom stoljeću i talijanski narodni 
ples "tarantela", koji je tobože izazvan ugrizom otrovnoga 
pauka tarantula. Jedna od plesnih sekti bili su zanesenjaci 
korizanteni u Donjoj Rajni i "danseuri" kod Liitticha (u 
četrnaestom stoljeću); u Rusiji hlisteni s njihovim kultskim, 
ekstatičnim plesom koji je bio povezan s bičevanjem. 
Bjelodano šamanistički je ples u transu čarobnjaka, fetiš- 
liječnika i vračeva u Africi: kroz lupetanje, skakanje i 
bješnjenje, uz zaglušujuću galamu i kadivo, "hvataju se 
duhovi", a čarobnjački liječnici (nazvani "ganga"), postaju 
"sada samim demonima". Jesidi, sekta "đavoljih zazivala- 
ca" u prednjoj Aziji, poznaju enstatički ritam pokreta, uz 
pratnju zvukova udaračkih i limenih instrumenata, "sve 
dok svi ne padnu iscrpljeni na pod": "svojevrsna scena 
orgijazma i paroksizma". Isti "odvratan prizor" pružaju 
izvođenja urlikajućih derviša u plesu pred kojima je jed¬ 
nom Grillparzer, ispunjen "gnušanjem i grozom", morao 
pobjeći. 

Igor Stravinski je kao velik umjetnik, modernim muzi¬ 
kalnim sredstvima u svom baletu Proljetna žrtva, skladao 
šamanski ples u kojem duhovima posvećena djevica pleše 
ne samo sve do u trans, nego sve do u žrtvenu smrt: uz 
popratnu glazbu potmulih udaračkih i limenih instrume¬ 
nata te uz lupetajući i potmuli ritam patuljaka. Da 
Stravinski po naravi nije "poliritmičar" niti je sklon "div- 
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ljoj disonanci", nego daje za rusko poganstvo posuđenu 
Proljetnu žrtvu namjerno napisao primjerenu glazbu, doka¬ 
zuje činjenica što je kasnije u svojoj psalmodijskoj simfoni¬ 
ji skladao uzvišenu glazbu koja je imala u potpunosti 
drugačije djelovanje te koja je omogućila da se razotkrije 
njegova duboka religioznost. Međutim, djelovanje Proljet¬ 
ne žrtve moralo je biti ukočujuće, opčinjujuće i upravo u 
četvrtoj sferi izravno šokirajuće, slično kao i kod Bolera 
Mauricea Ravela. Ovdje smijemo djelovanje osjećati po 
uzoru na pravi šamanizam. 36 

Međutim, mi se uopće ne trebamo zaputiti u opernu ili 
koncertnu dvoranu: šamansku glazbu i šamanski ples 
danas čujemo i vidimo posvuda gdje se pleše uz jazz ili roc- 
k'n’roll. Osim toga, prisiljeni smo ovu glazbu usput slušati 
i protiv naše volje iz tisuće zvučnika, auto-radija i iz sve 
mnogobronijih putnih džepnih radio-aparata, u željeznici, 
u zrakoplovu te osobito u otvorenoj prirodi. To je svojevr¬ 
sna prisila koja se sprovodi nad ljudima. Pogled na mno¬ 
gobrojne ilustracije u magazinima omogućuje nam spoz¬ 
naju kako ova glazba može proizvesti svojevrsnu masovnu 
psihozu, kolektivni trans, koji ljude odvodi "od zdrave 
pameti" i koji se, u veoma grubom obliku, iskaljuje u raza- 
ralačkim dvoranskim bitkama. To je šamanizam, nezau¬ 
stavljiva opijenost: oduševljenje, ali ne dobrim duhovima, 
koji se ne daju uhvatiti šamanističkim metodama. Jazz 
odvodi u stanja transa, koja su jednako pod "prijetnjom 
demona", a to znači da su izložena demonskom utjecaju, 
kao i šamanizam i sva ostala često spominjana fizička i 
psihička stanja opijenosti. To je ono do čega nam je, gleda¬ 
no s demonoškoga stajališta, stalo: upozoriti na djelovanja 
jazza. Pritom ne želimo izreći nikakav estetički sud pro¬ 
klinjanja: može se posve mirno složiti s tim da se jazz glaz¬ 
ba ne treba poistovjećivati sa zabavnom glazbom, daje ona 
vjerojatno na putu prema umjetnosti improvizacije, koja 
zahtijeva veću samostvaralačku nadarenost nego sviranje 
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bez priprave te da su se rodili određeni jazz umjetnici, kao 
stoje to značajni jazz glazbenik Armstrong, kojega je kao 
umjetnika primio i Pio XII. Međutim, to nas ne smije zave¬ 
sti da previdimo štetna djelovanja jazza koja su enstatička, 
a ne ekstatička. Stoga bi bilo opasno oživljavati jazzom 
"crkvenu glazbu", na primjer posredstvom "snažnoga 
ritmičnoga uglazbljenja krunice, koje je popračeno udaralj- 
kama", kako se to predlagalo u Zapadnoj Njemačkoj. Bila 
bi to igra s vatrom i opasno prilagođavanje modernim 
strujama. U tome se već otišlo veoma daleko, osobito u 
Americi, gdje je i nastao jazz iz najrazličitijih glazbenih ele¬ 
menata: iz sinkopirane ritmike bubnjeva crnaca, iz engle¬ 
ske svjetovne, kao i duhovne narodne pjesme (songs) te iz 
europskih instrumenata (saksofon). U Americi se, kao i u 
poslijeratnoj Europi, može govoriti i o modernom plesnom 
bjesnilu koje se psihološki tumači kao "regresija u odmoru 
u smjeru vitalnoga", što će reći da "moderna glazba sa svo¬ 
jom naglašenom ritmikom napreduje od racionalnoga u 
smjeru afektivnoga... te u tome predstavlja praktički svo¬ 
jevrsnu protutežu sve napetijoj razumskoj djelatnosti i sva¬ 
kodnevnom poslu, koji u sve većoj mjeri postaje jedno¬ 
ličan". 5 Moglo seje naslutiti daje plesni ritam ovdje nasl¬ 
jedovanje koračničkoga ritma koji je, osobito u pruskom 
militarizmu, u potmulom ritmu paradnih koračnica, uz 
muklo udaranje velikoga bubnja, imao slično magično dje¬ 
lovanje - kao sredstvo odgoja za kolektivnu poslušnost za 
koju je vrijedila zlosretna rečenica: "Zapovijed je zapovi¬ 
jed." Znamo kamo je odvela zloupotreba ove magične 
rečenice: "sve do gorkoga kraja!" [II 357-380]. 

Umjetnost boje se pod demonološkim vidikom treba pro¬ 
tumačiti slično kao i umjetnost tona: kod njih inspiracija 
može (ako se održava, kako je to većina umjetnika sklona 
prihvatiti) doći ne samo od dobroga, nego i od zloga duha; 
umjetnost boje je danas opsjednuta nadrealističkim často- 
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ljubljeni da se slika apstraktno i bespredmetno. O obje ove 
opasnosti smo već govorili. Međutim, obje vrste umjetno¬ 
sti su slične ili iste i u tome što se "fenomen" i ovdje, prem¬ 
da kasnije i u potpunosti neočekivano i iznenađujuće, 
očitovao, uz točno ista djelovanja na tijelo i dušu, tako da 
se na odgovarajući način može govoriti o bojama koje dje¬ 
luju spiritualno, romantično, sjetilno i magično. Medicina 
je i ovdje pružila željenu potvrdu kroz gdjegdje poznatu 
primjenu dijete boja ili terapije bojama, u liječenju različitih 
bolesti posredstvom određene obojene svjetlosti ili u 
nastojanju da se ostvari povoljan utjecaj na njih: na primjer, 
plavom svjetlošću utječe se na živce, purpurnocrvenom na 
elastičnost i seksualnu potenciju, narančastom na pluća, a 
žutom na rad želuca. Budući da zeleno, kako se čini, uklan¬ 
ja osjećaj vrtoglavice u većim visinama, zrakoplovna 
udruženja su prešla na to da zidove, stropove, podove, sto¬ 
love i sjedala, pa čak i krevete u kabinama za spavanje, 
održavaju obojene u zeleno. Na osnovi ovih činjenica ili 
kazivanja, bazelskije psiholog dr. Max Luscher 1949. godi¬ 
ne napisao Psihologiju boja nakon što je kroz mnogobrojne 
pokuse ustanovio kako svaki čovjek ima svoju omiljenu 
boju, koja se može otkriti pomoću "testa boja". Svaki 
čovjek odabire uvijek iznova "svoje" boje koje predstavlja¬ 
ju svojevrsno "zrcalo karaktera" koje otkriva u koju od 
četiri "osnovne mogućnosti ponašanja" spada dotični 
čovjek: je li nastrojen "autonomno" (samopotvrdno) ili 
"heteronomno" (ovisno) te u oba slučaja, je li nastrojen 
aktivno ili pasivno, pri čemu valja uzeti u obzir i još jedno 
neutralno ponašanje. Ova razdioba na četiri mogućnosti 
odgovara bjelodano četirima sferama našega (već prije 
nastaloga) "fenomena" zajedno s njegovom neutralnom 
zonom. 

Kako se ima ocijeniti djelovanje boja? Pojedine boje nisu 
(baš kao ni pojedini tonovi) same za takvo nešto mjero¬ 
davne. Tek se iz kompozicije, iz povezanosti boja (kao i 
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povezanosti tonova) daju uspostaviti pouzdane analize. 
Smjernica za takvo što može biti primjena boja u liturgiji 
(zlatna, srebrna, bijela, crvena, zelena, ljubičasta ili 
ružičasta i crna; međutim, ne žuta, plava, smeđa i siva), 
kao i primjena boja za prikazivanje đavla u slikarstvu 
(crvenosmeđa, žuta, tamnoplava, siva i crna; naprotiv, 
nikada bijela ili svijetloplava). Ne smije se o bojama, koje 
su bile prisutne u prikazivanju đavla, a koje se nisu prim¬ 
jenjivale u liturgiji, govoriti kao o "đavoljim bojama". Ne 
postoje nikakve đavolje boje, baš kao što ne postoje nikak¬ 
vi đavolji tonovi. Ovo moram ponoviti jer sam u ovoj točci 
stalno iznova izložen nerazumijevanju. Postoje samo djelo¬ 
vanja boja koja mogu sezati od spiritualnih sve do 
magičnih. Jedino magičnim djelovanjem prouzročeno 
stanje uzetosti nalik na trans jest ono koje vjerojatno može 
prouzročiti nekakav demonski utjecaj ili ga olakšati. 

Kao spiritualno mi izgleda djelovanje slikarstva sa zlat¬ 
nom pozadinom iz trinaestoga, četrnaestoga i petnaestoga 
stoljeća. Zlatno po sebi nije nikakva boja, primjećuje 
Spengler, jer "je metalni sjaj, koji se u prirodi događa tako 
dobro kao nikada, nadnaravan... svijetleći sjaj dakle oduzi¬ 
ma sceni, životu, tijelima njihovu ontološku stvarnost" te 
je uzdiže u mističnu nestvamost. To se posve sigurno 
događa kod Fra Angelica da Fiesole: neoponašljiva je nje¬ 
gova spiritualno djelujuća zlatna boja u kojoj lebde anđeli 
i sveci. Na prijelazu iz petnaestog u šesnaesto stoljeće izne¬ 
nada se prekida slikarstvo sa zlatnom pozadinom. Njega je 
potisnuo naturalizam. Na njegovo mjesto stupila je sjajno- 
bijela svjetlost što je, međutim, kao bojenje temeljnim boja¬ 
ma, u svrhu njegova isticanja, zahtijevalo primjenu tamni¬ 
jih, dublje djelujućih boja, a što kod slikarstva sa zlatnom 
pozadinom nije bilo neophodno. Pritom, dakako, može 
doći do zamjene kada, obrnuto, svjetlost služi samo za to 
da osvijetli ono tamno kako bi ga učinila vidljivim. Pozna¬ 
to je da Rembrandt, "najglasovitiji slikar svijetlotamnoga", 
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koji je davao prednost tamno crvenosmeđim "rembrand- 
tovskim bojama", svoju poznatu sliku Bdjenje, kako se 
naziva sve do danas, nije naslikao kao noćnu sliku, nego 
kao sliku pod jasnim sunčevim sjajem, što se kao takvo, 
zbog pretežite tame drugih boja, cijelo stoljeće nije isprav¬ 
no spoznalo. "Svijetlo" i "tamno" ne smiju se gledati kao 
znakovi uzvišenoga ili depresivnoga djelovanja: bitna je 
njihova povezanost i koja boja u toj povezanosti ima pre¬ 
vagu. 

Nas ovdje zanima prije svega većina tamnijih boja koje 
djeluju magično, dakle mogu djelovati psihički "bolesno" 
tako da bi se uz "terapiju bojama" opet mogla postaviti i 
svojevrsna patologija boja. Mi danas ne trebamo dugo tra¬ 
gati da bismo pronašli patogene boje ("koje izazivaju 
bolest"). Na njih se nailazi posvuda, na ulici, u modi odije¬ 
vanja, na svjetlosnim reklamama i na svim umjetničkim 
izložbama na kojima se prikazuje suvremeno slikarstvo, 
kao što je to slučaj na Venecijanskom biennalu, na kojem se 
od 1895. godine, svake dvije godine, izlaže moderna 
umjetnost sve većega broja nacija (1958. godine bilo ih je 
36) u većini vlastitih paviljona. Od 1952. godine tamo sam 
vidio, apstrahirajući od posve malobrojnih iznimaka, jedi¬ 
no apstraktno, nadrealističko slikarstvo, koje u zastra¬ 
šujuće normiranoj uniformnosti (da ne kažem izjednačeno- 
sti) primjenjuje iste magične boje, vatrenocrvenu, crveno- 
smeđu, napadno žutu, otrovno zelenu, tamnoplavu, crnu i 
blijedosivu te na gledatelja vrši magično djelovanje koje 
koči. Da bi to izdržao, gledatelj je to trebao rasporediti u 
dva navrata po pola dana jer bijedan cijeli dan značio pre¬ 
velik šok: zapriječio bi ozbiljno promatranje. Može li se ova 
umjetnost uzeti zaozbiljno? Naravno, rekao bi ne baš nez¬ 
natan dio ovih slikara kao i gomila snobističkih šarlatana i 
oponašatelja, a posve je sigurno da svi oni nisu umjetnici 
Picassova dometa. Međutim, treba li se vjerovati ozbiljnim, 
apstraktnim slikarima da njihove bespredmetne slike u 
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boji, naslikane materijalnim bojama, odgovaraju njihovim 
nadrealističkim vizijama izvansjetilne stvarnosti? To se ne 
može dokazati, pogotovo kada je riječ o "prevođenju" tak¬ 
vih vizija u sjetilne zorno vidljive slike koje su ipak u 
konačnici sasvim sigurno ostale prisutne i kod najap- 
straktnijega slikarstva, uz stalnu mogućnost izobličenja i 
izopačenja. Tako apstraktno slikarstvo može, ipak, uvijek 
vrijediti kao eksperiment koji još nije završen: hoće li ikada 
dpći do toga? To prepuštamo budućnosti: u sadašnjosti 
moramo očitovati zabrinutost zbog magičnoga djelovanja 
nadrealističkih boja na koje gledamo kao na psihičku opa¬ 
snost. Ona je također razlog zašto je sadašnji papa Ivan 
XXIII. kao tadašnji patrijarh Venecije uredio da svećenici 
mogu posjetiti Biennale jedino uz njegovo dopuštenje. 

Na Venecijanskom biennalu za zapadnjake, "vestere", 
izašla je na vidjelo neugodna činjenica da je apstraktno sli¬ 
karstvo danas jedan od zapadnjačkih fenomena. Jer, prem¬ 
da je Rus Vassili Kandinski iz Moskve bio osnivačem mun- 
chenskoga "Plavoga jahača" (1912.) i jedan od prvih 
pobornika, pa i "predaka", "apsolutnoga slikarstva", da¬ 
nas ipak, u njegovoj ruskoj domovini ne postoji nikakvo 
apstraktno slikarstvo. Na posljednjem Biennalu 1958. godi¬ 
ne Rus Kandinski bio je izložen u njemačkom paviljonu, 
međutim, nekoliko koraka odatle, u pompoznom paviljo¬ 
nu iz carskoga doba, koji je od 1956. godine opet otvoren, 
izlagali su boljševistički slikari svoje slike: nije bilo nijedne 
jedine apstraktne ili nadrealističke slike među njima, sve 
su one bile "realističke". Umjetnička kritika puno je zamje¬ 
rila ovom "socrealizmu"; međutim, mi smo se usredotočili 
na djelovanje živahnih boja i nismo naišli ni na jedan trag 
magičnoga djelovanja, kao kod gotovo svih drugih slika na 
Biennalu. Dakako, ovdje se nije dalo zamijetiti ni nekakvo 
spiritualno djelovanje, međutim, bilo je prisutno nešto kao 
čežnja za tako nečim. Kako se to ima protumačiti? Posve 
sigurno nije bila namjera boljševističkih diktatora u umjet- 
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nosti da posredstvom zapovijeđenoga socijalistčkoga rea¬ 
lizma isključe magično djelovanje umjetnosti: međutim, to 
je došlo samo od sebe kada se željela osloviti narodna 
umjetnost jednoga još uvijek zdravoga naroda i izraziti nje¬ 
gove prirodne i nesputane osjećaje. Iz ovih razloga je 
Rusija sve do danas ostala zaštićena i od nadrealističke 
glazbe i od jazza. Promislimo to još jedanput: oslobođenje 
Rusije dolazi iz naroda koji je ostao zdrav i religiozan! 

Nakon posjeta Biennalu, valja preporučiti kao odmor 
kratku vožnju kanalom Grande sve do franjevačke crkve 
Santa Maria dei Frari jer ovdje je silna slika Marijina uzne¬ 
senja, velikoga simfoničara svjetla Tiziana, koja izaziva 
divljenje i koja svjetlosnim uzdizanjem iz mračnih dubina 
boje sve do svjetlosnih područja nebesa iznad glave Majke 
Božje, i dušu promatrača spiritualno i mistično uznosi. To 
je istinska terapija bojama koja uistinu može ozdravljati! [II 
381-400], 

Pogovor (srpanj 1960.): Moj posjet XXX. biennalu 1960. 
godine ono što je ovdje rečeno mogao je samo potvrditi; još 
uvijek se ne nazire nikakvo dokidanje nadrealističkoga 
eksperimneta! 

O posljednjoj od triju u ovom poglavlju raspravljanih 
umjetnosti, umjetnosti prostora, valja reći isto ono što se već 
reklo o dvjema prethodnima: daje kod nje također moguća 
demonska inspiracija (misli se na crteže "automatskoga 
pisanja"!), da također ide za nadrealističkim sklonostima 
te da posjeduje vlastito djelovanje koje je vidljivo kroz 
"fenomen". Svi danas znaju za "hipnozu autoceste" koja 
posredstvom "monotonije cestovnoga krajolika" i ukočena 
"pogleda na svijetlu, savršeno ravnu, prividno beskonač¬ 
nu traku", na autocesti vozača može dovesii "u svojevr¬ 
sno stanje transa koje nalikuje na hipnotički polusan ili 
budno spavanje". 
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Ravna crta je umjetna tvorevina racionalnoga ljudskoga 
duha. U prirodi ne postoje nikakve ravne crte, u što se sam 
čovjek lako može uvjeriti kada se nalazi na uzvisini ili u 
zrakoplovu. I u slučaju kada čovjek ne djeluje s nekom 
namjerom i kada slijedi svoj prirodni instinkt, neće nastati 
nikakve prave crte, a to možemo vidjeti na pješačkim sta¬ 
zama. Premda one, kao kod staza koje vode do crkava, žele 
ići za ravnim ciljem i uspostaviti najkraću povezanost, 
nikada nisu ravno iskoracane, nego uvijek prolaze u ma¬ 
njim ili većim zavijucima koji se nisu poboljšali ni nakon 
stoljeća, unatoč tomu što na obrađenim površinama i liva¬ 
dama zamašno narušavaju zemljoradnički posao. Isto se 
može zamijetiti i kod nenamjerno gaženih tragova u snije¬ 
gu: oni se nikada ne pružaju u ravnini. 

Drevni su pitagorejci u šestom stoljeću prije Krista vid¬ 
jeli u pravcu ono "nesavršeno i zlo", a poistovjećivali su 
"neravninu" sa "savršenim i s božanskim". Ksenofon je 
protumačio "lik kugle" kao najsavršeniji oblik te je i na 
Boga gledao kao na "kugloobličnoga"; slično su kasnije 
mislili kardinal Nikola Kuzanski i Kepler. Nitko drugi, 
nego sam Ignacije Loyolski, u više je navrata u mističnoj 
viziji ugledao "božansku bit u liku kugle" ili božanski 
bitak kao "bitak u kružnom obliku" i to "ne na nekakav 
zamračen, nego na jasan i veoma bistar način". 

Napetost između ravnoga i zaobljenoga vođenja crte 
proteže se kroz cjelokupnu povijest umjetnosti prostora. U 
grčkom hramu "lukovi i zavoji bili su u potpunosti isklju¬ 
čeni, a moć stroge crte narasla je do krajnosti". Od čovjeka 
stvorena i naglašena, bila je ravna crta izrazom samovla- 
snoga grčkoga poganina koji je sama sebe držao za "mjeru 
svih stvari". Odatle zatvoreni zabat hrama. Rimska gradi¬ 
teljska umjetnost razvila se je iz okrugloga hrama i stvori¬ 
la je stil bazilike s okruglom apsidom i polukupolom koji 
je pokršćanjen postao uzor za romaniku. U gotici je opet 
dominirala prava linija u stilu špicastoga luka koji je, 
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međutim, islam već poznavao, a renesansa se posve okre¬ 
nula natrag prema antičkom poganstvu: renesansni oltar, 
na primjer, još u potpunosti zadržava zatvoreni poganski 
oblik antičkoga hrama; sa stupovima s obiju strana i zat¬ 
vorenim trokutnim zabatom predstavljao se u tome kao 
poprječan prosjek kroz nekakav poganski hram. Preobliko¬ 
vanje ovoga, ponovno oživljenoga poganskoga stila, u 
kršćanskom smislu, donio je sa sobom barokni stil. 

Barok predstavlja pokrštavanje izvorno poganske rene¬ 
sanse. Stoga je za barok znakovito da je u suprotnosti 
prema antičkoj grčkoj arhitekturi, kao i prema gotici; u 
baroknom je stilu ravno gotovo u potpunosti protjerano, i iz 
nacrta. To predstavlja apsolutno jedinstvenu pojavu u cje¬ 
lokupnoj svjetskoj povijesti umjetnosti. Okrugla, zaob¬ 
ljena, lučna crta kao znamen savršenstva i svetosti trijum- 
fira nad magičnom ravnom crtom i nad uglovitim i špica- 
stim! Barok je po svojoj biti eminentno sakralan stil, ne 
samo u crkvenom graditeljstvu: tijekom njegova dvosto- 
ljetnoga cvjetanja on je, kao "svjetski stil", religiozno oplo¬ 
dio i oblikovao sva područja kulture te time omogućio 
jedinstvenu katoličku baroknu kulturu. Da barok nije bio 
nikakva čisto estetska stvar, pokazuje karakterističan 
barokni zabat koji niti je lijep niti se očituje kao smislen. Vrh 
zabata je otkinut, a dva korijena zabata strše ulijevo i ude¬ 
sno u zraku, bez ikakva odnosa. Međutim, razmotrimo 
barokni oltar: tako ćemo spoznati smisao stršećega zabata. 
Renesansni zabat bio je, jednako kao onaj kod antičkoga 
hrama, zatvoren, odsječen u njegovoj samodostatnoj 
konačnosti, nasuprot nadnaravnoj beskonačnosti. Barokni 
zabat, nasuprot tome, otvorio se je nadnaravi kako bi je 
povezao s naravi kojoj je potrebna pomoć. Kao znak ovoga 
sjedi na prijestolju između korijena zabata baroknoga olta¬ 
ra Presveto Trojstvo koje se, blagoslivljajući, nadvija nad 
oltar i nad ljude koji mole. U tome je uzvišeni smisao 
karakterističnoga baroknoga oblika zabata. On je svojevr- 
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sna okamenjena propovijed koja nam govori da su raz- 
lomljena barokna crta i fragmenti zabata znamen naše iskr- 
parenosti i nesavršenosti koja treba upotpunjenje od strane 
nadnaravi. Oba korijena zabata na glavnom oltaru 
pričinjaju se kao dvije ruke drevne orant-figure iz kata¬ 
komba koja se, iz razlomljenosti nesavršene naravi, 
ispruža uvis čeznutljivo u savršenost nadnaravi. 

Barokni stil dolazi do vlastita zamiranja posredstvom 
prijelaza u rokoko koji, međutim, više nije predstavljao 
nikakav "graditeljski stil", nego jedino još svojevrstan zai¬ 
grani "dekorativni stil". Na taj način završava jadno 
pokušaj da se okrugla, zaobljena i lučna crta učini načelom 
forme sakralne umjetnosti. I iznovice ravno, uglasto i 
ukočeno dolazi na vlast u klasicizmu čiji je "herold" bio 
Nijemac sa sjevera - Winckelmann, "nevjerni kovertit", koji 
je sa svojim jednostranim grčkim idealom ljepote novu 
renesansu učinio svojevrsnim "preobraženjem nevjernika" 
(Schniirer). Romantika je još jedanput pokušala zaustaviti 
povratak na poganstvo, međutim, nije postigla nikakvo 
konačno vlastito stvaralaštvo, nego je u najvećoj mjeri ost¬ 
varila nestalno ponovno uspostavljanje srednjovjekovlja, 
koje nije bilo načelno čvrsto. Od tada je trijumfirala ravna 
crta i glomaznost - i tako smo danas prislonjeni uz mode¬ 
ran stambeni stroj gdje i najmanji nagovještaj zaobljenosti 
vrijedi kao stilistički zločin. 

Ova kratka ophodnja kroz povijest osobito sakralne 
umjetnosti prostora, koja nam je stvorila i ostavila u 
baštinu najtipičnije spomenike, pokazuje gdje u umjetnosti 
prostora, gledajući s demonološkoga stajališta, prijete 
psihičke opasnosti koje treba shvatiti zaozbiljno; tu prijet¬ 
nja dolazi iz magične monotonije jednolično ravnoga. Dakako 
da ova monotonija neće uvijek imati jednake zle posljedi¬ 
ce, kao što je to slučaj na autocesti. Međutim, prisilno 
boravljenje modernoga čovjeka usred ravne, monotone 
stvarnosti mora voditi prema opustošenju afektivnoga i 
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prema zakržljavanju ćudi i osjećaja, a čije očuvanje i očito¬ 
vanje zahtijeva svaki čovjek. Ukoliko potisnemo dio naše 
sjetilnosti u prilog jednostrane racionalnosti, u tom slučaju 
izazivamo nekontrolirane komplekse koji uvijek iznova, i 
to na nesređen način, prodiranjem osvajaju vlastiti prostor 
čim se za takvo što ukaže prilika koja se ne može unapri¬ 
jed predvidjeti. Osjetilnost, koju smo primili kao dio mudre 
božanske skrbi, mora i treba, mudro upravljana, doći do 
vlastita očitovanja. Gola ravnina i njezina isključiva prim¬ 
jena i umnažanje u kubističkim tvorevinama ne može više 
ovom opravdanom zahtjevu pružiti dostatnu priliku za 
sređeno očitovanje. Povratak na ranije stilove, recimo na 
barok u obliku neo-baroka, ne dolazi u obzir budući da se 
svaki pokušaj u ovom smjeru morao nasukati na epigonst- 
vo: barok se ne da ponoviti već i radi drugačije vrste 
modernih građevinskih materijala. Zanimljiv pokušaj 
kojim se okruglo, neravno, opet želi potvrditi kao vrijedno, 
predstavljen je u Španjolskoj kao takozvani caudillo-stil, 
koji je donio Gaudi u Barceloni u svojoj "crkvi Svete 
Obitelji" koja je izazvala puno udivljenja i rasprava, 
korištenom, međutim, i u stambenim zgradama i fasada¬ 
ma uličnih pročelja. Ovdje se oči opet smiju baviti 
promatranjem koje je sklono sjetilima te se tako odmoriti 
od introverzije, unutarnjega sukobljavanja, u koje je bila 
zapala moderna umjetnost koja ne predstavlja poziv na 
promatranje. Na znakovit način se Gaudi u svojim okru¬ 
glim nadsvođenim crtama ugledao na okrugle nadsvođe- 
ne stijene u blizini smještenoga glasovitoga samostana 
Montserat. To govori o njemu i njegovu stilu. Nad- 
realistička umjetnost prostora, nasuprot tome, nema nika¬ 
kav model u prirodi, ona nije organski izrasla iz naravnih 
uvjetovanosti i ne odgovara naravnim sjetilnim potrebama 
duše. Ona je svojevrstan pokus koji još nije završen, a s 
čijim daljim razvojem se, ne uz unaprijedno lagodno odba¬ 
civanje, nego u ozbiljnoj raspravi, moraju međusobno 
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sučeliti svi ovdje načeti umjetnički, kao i psihološki, parap- 
sihološki te upravo i demonološki problemi [II 400-412]. 

Magija modernoga vremena ne pošteđuje danas baš nijed¬ 
noga čovjeka u "civiliziranom" svijetu. Djelovanje vlastito 
tonskim valovima, orgijama boja i pustošnoj ravnini, utječe 
na nas i tada kada nismo u potpunosti postali svjesni nji¬ 
hove prisutnosti; ne možemo im, takoreći, ni noću ni danju 
pobjeći. U kinu i televizoru su danas ujedinjene sve tri 
umjetnosti i mogu tamo, uz odgovarajuće zračenje, postati 
izazivačima "bolesti" s magičnim djelovanjem (što narav¬ 
no nije slučaj kod dobrih djela). Strahovit životan i radni 
ritam prisiljava nas na potragu za lakom razonodom. Ne 
ostaje nimalo vremena za prisebnost: monotonija tjelesno¬ 
ga i duhovnoga posla na tekućoj vrpci otupljuje našu 
duševnost, mrvi nas i smrskava. Tempo vremena kovitla 
nas nemilosrdno u bezizlaznom krugu naokolo kao da 
bismo trebali postati neo-šamanima. Nikakvo čudo da toliki 
posežu za omamljujućim sredstvima koja, međutim, samo 
povećavaju kovitlanje. Razum i volja postaju opijeni, 
omamljeni i oslabljeni, sloboda volje i snaga otpora nesta¬ 
ju, a žrtva rastrojenih živaca drhti ako se ne domogne 
novoga opojnoga sredstva i ne strmoglavi se ujedan novi 
tempo: spokoj spada u nepodnošljivosti našega vremena, a 
traži se na opasan i prijevaran način samo u transu i samo 
se povremeno tamo nalazi, kako su nam to pokazali 
šamani svih vremena. 

Magija vremena zavodi nas danas kroz mnoge otvorene 
i zakukuljene mamce k tome da bježimo iz bezizlaznosti 
našega šamaniziranoga svijeta u izvansjetilni svijet u 
kojem mi, međutim, ne možemo opstati jer nismo za njega 
stvoreni i jer ga stoga ne možemo razumjeti. I tako živimo 
rastrgani između dva različita svijeta, stalno u opasnosti 
da pretrpimo psihičke štete: da postanemo shizoidni ili 
posve shizofreni, a to znači upasti u duhovno "rascijepljeno 
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lažno postojanje". Mora li to otići tako daleko? Jesmo li 
bespomoćno izloženi magiji vremena? 

Ne, ne radi se o kušnjama koje su "veće od naše snage" 
(1 Kor 10,13). Jedino u slučaju kada je slobodna volja, zah¬ 
valjujući vlastitoj krivnji, oslabila u svojoj snazi otpora, 
tada ćemo podleći i biti odgovorni za to. Kada, međutim, 
magija vremena, a to danas nije isključeno, osobito u vele¬ 
gradovima, posredstvom neizbježiva omamljivanja i smrs- 
kavanja potkopa naše snage otpora, u tom slučaju nećemo 
biti u potpunosti odgovorni za fizičke i psihičke štete koje 
moramo pretrpjeti. Od pomoći nam je i od Boga željeno 
opravdanje nenadvladive slabosti naše sjetilne naraavi, koja 
nam je darovana, kako ne bismo bespovratno otišli u pro¬ 
past. Premda upućenima može neutješno izgledati magija 
vremena, ne postoji, svejedno, nijedan razlog za očajavan- 
je ili za prijevremenu kapitualciju. Jedini je uvjet da se pri¬ 
stanak na magijski utjecaj odbije odmah na početku te da 
ne nastupi samovoljno odricanje od vlastite voljne inicijati¬ 
ve. Nikada se svjesno ne prepustiti transu ili stanjima nalik 
na trans: to je najpouzdanije sredstvo za odupiranje magi¬ 
ji našeg vremena! 511 



19. Apokaliptički dovršetak 


Apokaliptička konačna vremena za nas ne predstavlja¬ 
ju nikakav čvrsto ograničen pojam. On nije po značenju 
istovjetan kraju svijeta, o kojem Božanski Spasitelj kaže da 
"onog dana i onog časa nitko ne zna" (Mt 24,36; Mk 13,32). 
Kraju svijeta će još prethoditi vrijeme Antikrista, a ovaj će 
također imati prethodnike. Budući da mi sada ne znamo 
dužinu vremena Antikrista, a još manje njegovih prethod¬ 
nika, nepoznat nam je početak apokaliptičnih konačnih 
vremena jednako kao i njihov kraj. Spekulacije koje su se 
pravile u svim kršćansikrn stoljećima o konačnim vreme¬ 
nima, a njihova pretkazanja se nisu obistinila, trebaju nas 
čuvati da svoje vrijeme uludo potrošimo na njih. Sveta 
Crkva je u više navrata zabranjivala propovjednicima da 
"unaprijed proriču dolazak Antikrista ili dan posljednjega 
suda". 

Započet ćemo s Antikristom. On će biti živuća ljudska 
osobnost. U toj stvari je teologija jednodušna nakon što Karl 
Rahner u članku Antikrist novoga izdanja Leksikona za teo¬ 
logiju i Crkvu (1957.) više ne spominje suprotno mišljenje 
mirnchenskoga egzegeta Sickenbergera prema kojem je 
Antikrist nekakvo "demonsko biće" (1940.), nego usta¬ 
novljuje kako Antikrist neće biti nikakva "inkarnacija ili 
životan lik đavla", nego "jedna konkretna osoba" koja 
spada u konačna vremena, ali već ima prethodnika: pod 
tim se imaju razumjeti "sve protubožanske povijesne moći 
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koje nosi čovjek zajedno s njihovim pristašama" tako da u 
njima Antikrist već "sada" posjeduje "aktualno značenje za 
kršćansko postojanje" te su kršćani nositeljima prava "ne 
samo in abstracto suzbijati protukršćanske moći i ideje, 
nego konkretne ljude i moći označiti kao njihove zagova¬ 
ratelje i kloniti ih se". Ako se tako promatra, onda je vrije¬ 
me Antikrista u njegovim prethodnicima već otpočelo. Tko 
su, međutim, konkretno ovi prethodnici, to može izgrađen 
kršćanin bez poteškoća sam otkriti. Oni se mogu pronaći u 
prošlosti i u sadašnjosti u velikom broju. 

Antikrist će imati još jednoga sukrivca, ortaka, lažnoga 
proroka, drugu životinju, koja se također ima shvatiti kao 
živa ljudska osobnost, a njezino ime je označeno tajanstve¬ 
nom, do sada još neodgonetnutom brojnom vrijednošću 
"666". Ova "druga životinja će očitovati u potpunosti istu 
moć kao i prva životinja". To je moć koja izvire iz Sotone 
koji je u konačnim vremenima pušten iz okova, a koji 
Antikristu "podaruje svoju zloću kroz inspiraciju u puno 
većoj mjeri nego svi preostali ljudi" (sv. Toma). Ovu će moć 
Antikrist najprije upotrijebiti u svrhu samopobožanstve- 
nja; on će, prema svetom Pavlu, "prebivati u hramu 
Božjem i izdavati se za Boga". Najopasnija će, međutim, 
biti "prividna čudesa i opsjenarski znakovi i čini" koje će 
Antikrist izvršavati "u sotonskoj snazi" (2 Sol 2,9 ), baš kao 
i "veliki čudesni znakovi" njegova pomoćnika, "lažnoga 
proroka". Ne bi smjelo predstavljati nikakvo pretjerivanje 
ako kažemo da će sve što smo u ovoj knjizi naznačili kao 
moguć utjecaj demona u antikršćanskom vremenu postati 
najstrahovitija stvarnost o kojoj mi danas ne možemo imati 
nikakvu ispravnu predodžbu. Stoga držimo našom 
dužnošću da već sada spremno na to ukazujemo. Ljudi 
posljednjih vremena će moći promatrati koncentracijske 
logore s Hitlerovim grozotama kao odmorišta. Kada 
prođemo kroz naša poglavlja i pomislimo kako nam štošta 
u njima izgleda kao pretjerano ili nevjerojatno, budimo 
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sigurni da će - posljednji čarobnjak čovječanstva sve to 
svojim "čudesima" nadaleko nadmašiti. Njemu će, naime, 
biti dopušteno da "ratuje protiv svetih i da ih pobijedi": 
"njemu će biti podarena moć nad svim koljenima, pleme¬ 
nima, jezicima i narodima". Time Otkrivenje, koje nam je 
pretkazalo Antikristova strahotna djela, nagovještava da će 
Antikrist biti u posjedu i "univerzalne političke moći", da 
će on "postati samovladar cijeloga svijeta" (monarcha totius 
mundi), kako ga je nazvao sveti Robert Bellarmino. Anti¬ 
krist će izvojevati Gospodstvo nad svijetom i izgradit će pos¬ 
ljednju "kulu babilonsku", nakon što su joj prethodile 
mnoge kule babilonske, a to znači pokušaji gospodstva 
nad svijetom, unatoč Božjoj zabrani, o kojoj smo već govo¬ 
rili. "Raspršenost" ljudi koju je Bog, u mudroj unaprijednoj 
brizi, bio naredio još prilikom stvaranja, sada će konačno 
biti dokinuta: izjednačenje duša će postati potpuno: jedno 
svjetsko kraljevstvo i jedan vođa. Antikrist! Smeđi pret¬ 
hodnik Antikrista već nam je dao jednu probu budućnosti! 
[II 413-425], 

Tko će opstati u apokaliptičnim konačnim vremenima i 
za vrijeme krvava progona svete Crkve? Hoćemo li bez 
ikakve zaštite biti prepušteni koncentriranim napadima 
pakla? Ne, izmučeno čovječanstvo će imati veliku Zaštitni¬ 
cu nad sobom koju je uvijek i imalo: Mariju, koja satire 
zmiju. Neposredno prije nego što je sv. Ivan u Otkrivenju 
opisao uzdizanje antikršćanske svjetske moći, on zrcali 
veličanstvenu viziju koju je imao o Mariji, Majci Božjoj: 
"Žena obučena u sunce, mjesec pod njezinim nogama, a na 
glavi joj vijenac od dvanaest zvijezda... zatim se pokaza 
velik zmaj plamene boje... stade pred Ženu... da joj proždre 
dijete... U to se zametnu rat u nebu koji je Mihael sa svojim 
anđelima morao voditi protiv zmaja... bijaše zbačen velik 
zmaj... na zemlju." Tamo "poče progoniti Ženu" iznova; 
ona se povuče u pustinju. "Tada zmija ispusti iz svojih usta 
za Ženom mlaz vode", ali mlaz je presahnuo. "Tada, obu- 
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zet gnjevom protiv Žene, Zmaj ode da vodi rat protiv osta¬ 
lih iz njezina potomstva"... posredstvom Antikrista (Otk 
12,1-17). Tradicija prepoznaje u apokaliptičkoj Ženi Mariju 
kao Majku svete Crkve, koju progoni Sotona, ali ne može 
je nadvladati. Demonima nije bila poznata slika Žene odje¬ 
vene u sunce na mjesečevu rogu: njima je, kako neki drže, 
već prilikom "iskušavanja" anđela bilo omogućeno da to 
priznaju, ali oni su to odbili. I tako se zatvorio krug od 
prapočetka sve do posljednjega vremena. Majka Božja je 
od samoga početka bila odabrana za veliku i strahovitu 
suparnicu demona i za neumornu zaštitnicu svih onih koje 
demoni tište. Jer je njoj jedinoj, od svih poslije adamskih 
stvorenja, imala pripasti jedinstvena povlastica da od 
prvoga trenutka svojega začeća ostane neokaljana istočnim 
grijehom i da nikada ne potpadne pod "vlast demona". 
Ona, za razliku od svih ostalih ljudi koji su sudionici 
istočnoga grijeha, nikada nije bila "sužanj đavla", kako je 
to naučavao sveti Pio X. u svom katekizmu. I zato se svid¬ 
je Gospodu Bogu da već u "protoevanđelju" palom 
čovječanstvu navijesti jednu novu Evu, koja je svijetu 
imala roditi novoga Adama. Otkupitelja, kako bi zmiji 
šatro glavu: "Neprijateljstvo ja zamećem između tebe i 
žene, između roda tvojeg i roda njezina: ona će ti glavu 
satirati, a ti ćeš mu vrebati petu" (Post 3,15). U ovom 
navodu iz Vulgate Marija se izričito navješćuje kao ona koja 
satire zmiju dok se u hebrejskom tekstu kaže: "on (potomak 
Žene) će ti glavu satirat". Međutim, Pio IX. je u buli kojom 
se definira dogma o Bezgrješnom začeću tumačeći nau¬ 
čavao na pozadini otačke tradicije da "je blažena Djevica s 
Njim (Kristom) povezana najtješnjim i neraskidivim veza¬ 
ma, zajedno s Njim i po Njemu, u vječnom neprijateljstvu 
prema otrovnoj zmiji čiju glavu u potpunom trijumfu sati¬ 
re sa svojom neokaljanom nogom. Marija se stoga može 
nazvati, s pravom, ona koja satire zmiju jer ju častimo kao 
"Posrednicu svih milosti". Tu spadaju, ne kao posljednje, 
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milosti koje su čovjeku darovane kao zaštita protiv demo¬ 
na. Nitko nije dostojniji za posredovanje takvih milosti od 
Marije, neokaljane istočnim grijehom, koja ne samo da nije 
ni na koji način podložna demonima, nego je njima od 
sama početka bila predstavljena kao Vladarica, kao Majka 
Otkupitelja koji "se zato pojavio da uništi đavolska djela" 
(1 Iv 3,4). 

Kao Vladateljici nad demonima, Majci Božjoj su se pridije¬ 
vali često znakoviti naslovi. Već je crkveni naučitelj Efraim 
Sirijac (umro 373.) nazvao Mariju "Bičem zlih duhova" i 
"Jezompakla", a sveti Bernard Sienski (umro 1444.) obrazložio 
je ime "Vladateljica nad demonima" s latinskom igrom 
riječima: Domina daemoniorum, quia domans daemones, 
(Vladateljica nad demonima jer nadjačava demone). U 
Rimskom brevijaru Marija se na blagdan 8. prosinca naziva 
"Kulom nepristupačnom zmajevima", a na blagdan 11. 
veljače "Pobjednicom pakla". Sveti Alfonz Liguori (umro 
1787.) sastavio je molitvu s kojom je bio povezan i oprost: 
"Sveta Majko... Kada me ti štitiš, ničega se ne plašim... pa 
ni zlih duhova; jer Ti sijača i od cijeloga pakla." Veoma isti¬ 
noljubivo je veliki marijanski svetac, Grignion de Monfort 
(umro 1716.), pisao o Majci Božjoj kao Neprijateljici demona i 
zaštitnici ljudi: još od protoevanđelja Marija je "nastrašnija 
Neprijateljica... koju je Bog postavio nasuprot đavla". 
Stoga se đavao plaši Marije "ne samo više od svih anđela i 
ljudi, nego u određenom smislu više i od samoga Boga" jer 
se osjeća osobito poniženim od strane jednoga stvorenja. 
"Jedan Marijin uzdisaj u prilog jedne duše zastrašuje 
demone u većoj mjeri nego molitva svih svetih." "Sve do 
svršetka vremena" Marija će "svoje vjerne službenike štiti¬ 
ti i čuvati od njegovih (đavoljih) okrutnih čaporaka". 
"Marijina vlast nad đavlom zasjat će osobito u posljednjim 
vremenima." "Ondje gdje je Marija, tamo nije zao duh. A 
jedan je od nepogrješivih znakova da određenu dušu vodi 



233 


DEMONI NA DJELU 


dobar duh ako ona njeguje veliku pobožnost prema Mariji, 
ako često na Nju misli i često o Njoj govori" [II 425-433]. 

Marija jest i ostaje našom velikom Zagovornicom i 
Nadom, sada i u svekolikoj budućnosti. Naše pouzdanje u 
Nju ne poznaje nikakve granice: svojevrstan "marijanski 
minimalizam", kojim se Njezino čašćenje želi ograničiti na 
"minimum", nema, osobito u demonologiji, nimalo mjesta. 
Velika Satirateljica zmije će nam dati da prebrodimo i 
antikršćansko doba i odvest će nas napokon sve do suda 
nad svijetom. Tamo ćemo konačno doživjeti kako "grješni 
anđeli", demoni, koji su doduše "već osuđeni" (Iv 16,11), 
primaju na posljednjem sudu dodatne kazne za zloću 
zavođenja ljudi, uz isključenost svake napadačke djelatno¬ 
sti protiv kraljevstva Božjega, "bivaju vječno zatvoreni u 
pakleni zatvor tako da nikada više odatle ne izađu". 
Demoni će tada biti konačni gubitnici: "ruševine" u 
anđeoskom svijetu, koje su njihovim otpadom bile nastale, 
tada će biti ponovno uzdignute, a sva njihova nekadašnja 
nebeska prijestolja bit će u posjedu blaženih ljudi. Doista: 
"posredstvom Marije od ljudi će opet bit uspostavljeni 
anđeoski korovi", kako je to pisao sveti Bonaventura, a 
nadovezujući se na to, sveti Grignion od Montforta je 
kazao ovako: "Marija će u nebesima zapovijedati anđelima 
i blaženicima. Kao plaću za njezinu poniznost, Bog je 
Mariji podario potpunu vlast i nalog da prazna prijestolja, 
iz kojih je odmetnute anđele izbacila njihova oholost, 
popuni sa svetima." Marija nas predvodi gore u nebesa! 

U međuvremenu bi propast svijeta bila ostvarena vjero¬ 
jatno u jednom "svjetskom požaru", kako se višestruko 
prihvaća. Zar se ne bi moglo, kao što je to već spomenuto, 
zamisliti da bi, kada kraj svijeta imadne biti blizu, ovaj 
svjetski požar mogao biti izazvan nuklearnom lančanom 
reakcijom, kao posljedicom razbijanja atoma? U tom 
slučaju bi ljudi na pravedan način sami iskopali vlastiti 
grob nakon što su se tako dugo zločinački igrali s vatrom 
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koja se zove tama atoma,) a daje nisu mogli u potpunosti 
upoznati i njome ovladati. Nakon propasti svijeta uslijedit 
će napokon obnova svijeta u obliku "novoga neba i nove 
zemlje". Kako će to izgledati? Ne možemo stvoriti nikakvu 
ispravnu predodžbu o tome što nas čeka u vječnosti jer 
tada ćemo zauvijek biti u izvansjetilnom svijetu koji ne 
možemo u potpunosti pojmiti našim sjetilnim pojmovima 
i ako za vrijeme našega života iznimno stupimo u njega u 
obliku mističnoga zanosa ili u obliku samovlasnoga, 
drskoga preuzetnoga prisvajanja. U vječnosti će (kako u 
nebesima, tako i u paklu) konačno s nas biti svučena naša 
sjetila: ona su ispunila svoju zadaću da nas sačuvaju od 
neopozivih odluka. Jedino onaj tko na osnovi slobodne 
volje ostane okorjelo nepokajan, neće moći postići nebeski 
cilj. 

Međutim, kako će to biti kada prilikom uskrsnuća 
ponovno budemo ujedinjeni s našim tijelom? Mi nećemo 
više natrag dobiti zemaljsko, sjetimo tijelo, nego ćemo 
zadobiti u nebesima novo "preobraženo", produhovljeno 
tijelo, koje će isijavati nadnaravnim svjetlosnim uresom. 
Vjerojatno će imati "duhovna sjetila", kako smo to mogli 
doživjeti u mistici: posredstvom njih mogli bismo preo- 
braženim očima promatrati "novu zemlju", kao dodatnu 
rajsku radost, uz neusporedivo veće blaženstvo vječnoga 
gledanja Boga. Opravdana radost izvirat će odatle što smo 
na slavu Božju smjeh surađivati na obnovi stvorenja koje su 
demoni nagrdili. U toj obnovi smo posredstvom boguu- 
godnoga života ponovno osvojili prijestolja, koja su demo¬ 
ni morali napustiti, a anđeli po sebi nisu mogli iznova doći 
u njihov posjed. Ovaj sveti ponos nas žive treba još na 
zemlji usrećiti: služiti Gospodu Bogu i smjeti Mu kroz pre¬ 
danost pomoći u Njegovoj svetoj volji da se stvorenje 
odvede do dobroga završetka. U tom slučaju će i nadola¬ 
zeća konačna vremena izgubiti na svojoj zastrašnosti, čak 
ćemo ih priželjkivati i s velikom revnošću pokušavati ispu- 
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niti našu zemaljsku zadaću te našim neznatnim udjelom 
pospješiti kraj nevolja svijeta. Trebala bi nas obuzeti sveta 
čežnja za skorim postizanjem toga cilja kako bi krug sveta¬ 
ca oko Božjega prijestolja za svu vječnost mogao biti 
dovršen [II 433-4371. 

Zaključujemo još s jednom od posljednjih riječi Svetoga 
pisma (Otk 22,20): 

"Amen. Dođi, Gospodine Isuse!" 
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1946.; navedeno kod Al. Winklhofera, Svijet anđela, str. 142, 
1958. 

3 Brinktrine (kao u bilješci broj 1), str. 95 i dalje. 

4 Brinktrine (kao u bilješci broj 1), str. 154. 

5 Sličan fantastičan antropomorfizam leži u osnovi i jedne 
moderne engleske knjige naslovljene Pisma starijeg đavla 
mlađemu, a napisao ju je anglikanac C. S. Lewis. Pretjerani 
antropomorfizmi ove vrste skrivaju u sebi opasnost za naše 
doba u kojem nije prisutno nastojanje da se demoni shvate 
ozbiljno, opasnost da se demoni prikažu kao nedužni, nešto 
nalik na "kazališnoga đavla". To mora kod čitatelja izazvati 
zbunjenost, osobito kada jedan katolički izdavač izdaje takvu 
knjigu, a da nema "imprimatur" a, osim toga, prešućuje da 
autor knjige nije katolik. Odgovoran i osviješten autor ne bi se 
smio u našim redovima tako olako zateći u misaonom raspre - 
danju "razmjene prepiske" između gornjega i donjega đavla 
da bi potom s tim izašao u javnost bez zadovoljavajućega 
obrazloženja i objašnjenja. 

(Riječ je o Petersdorffovu upozorenju koje se odnosi na 
njemačkoga izdavača Herdera. U godinama koje su slijedile 
među katolicima je zavladalo gotovo nepodijeljeno mišljenje 
o Lewisovoj knjizi, koja je stekla izniman ugled, kao o štivu 
koje na duhovit, ali istodobno i teološki veoma dubok način 
ukazuje na demone i njihovu taktiku u napastovanju ljudi. 
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Stoga je nakladna kuća Verbum uz ovo Petersdorffovo djelo 
objavila također i Levvisova Pisma starijeg đavla mlađemu 
/prim. ur./) 

zloduh, čudovište (prim. prev). 

E. Krebs, Neopredijeljeni anđeli u njemačkom Danteovu 
godišnjaku, VII. sv. (1921), str. 41-43. - Brinktrine (kao u 
bilješci broj 1) spominje Dantea str. 189. - Pojedinosti su kod 
mene (II41. 42). 

Brinktrine (kao u bilješci broj 1), str. 156 i prepiska od rujna 
1959. godine. 

Iz obiteljskoga časopisa za geneaologiju "Praktična pomoć 
istraživanja", Limburg / Lahn, ožujak 1959., str. 10 i dalje, i 
svibanj 1959., str. 63 i dalje. 

Zbog važnosti sentencije, osim u demonologiji I 89-91 nave¬ 
denih pozitivnih izvora (samo mije poznat jedan obrazložen 
negirajući izvor), navodim ovdje još i sljedeće: sv. Grgur d Gr., 
Ev.-Hom. XXI; sv. Izidor, De summo bono I 12; Rupert von 
Deutz, De Trin. In Gen. II 20; Hugo od sv. Viktora, De Sacram. 
I, pars. V cap. 30; sv. Bernard, Sermo I "In adventu Domini", no. 
5; Iv. Trithemius, Antipalus Maleficiorum, lib. IV, cap. 1; 
Thomassin, De incarnatione, lib. II, cap. 12, no. XVIII-XXIII; 
Joh. Bapt. Scaramelli, Duhovni vodič, 2. dio, 3. gl., 10. odsjek 1. 
pogl.; Joh. Heinr. Oswald, Angeologija, # 4; Joh. Brinktrine 
(kao u bilješci broj 1), str. 162. - Dalje kao pomoćni argumen¬ 
ti: sv. Hildegardv. Bingen, Scivias, I. knjiga, 2. Lice; Mechthild 
v. Magdeburg, Božanska svjetlost koja struji, II. knjiga; Maria v. 
Agreda, Duhovni Grad Božji, VI 23; Jac. Bohme (češće); Rudin, 
"Đavao u njemačkim duhovnim igrama", str. 44, 63, 193, 194; 
Hartmann v. Gottweig, Poetska geneza. - Na različite načine se 
naglašava kako Gospodin Bog, za kojega postoji samo 
sadašnjost, nipošto nije u vremenskom smislu nakon otpa- 
danja demona odlučio stvoriti čovjeka; nego se radi o tome da 
razum ne može prodrijeti u ovaj misterij stvaranja, (I 89). 
Brinktrine (kao u bilješci broj 1), str. 261. 

Isto, str. 306. 

Isto, str. 343 (stajalište "većine teologa" danas). 

Isto, str. 173-178. 
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Al. Winklhofer, Svijet anđela, str. 171 i 107. Izraz koji W. kori¬ 
sti "anđeli štete", umjesto demoni štete, može se krivo 
razumjeti budući da određene štete prouzrokuju kazneni 
anđeli u apokalipsi, a oni nipošto nisu demoni. Demoni štete 
nije doduše uopće idealan naziv; možda će nekome uspjeti 
ponuditi neki bolji naziv. Naziv "anđeli prkosa", koji je pred¬ 
ložio župnik O. Schwienbacher, Villanders, za katekizamsku 
uporabu, prihvatio sam sa zahvalnošću. 

Nicolas Corte, Naš suparnik đavao, str. 68. 

Al. Winklhofer (kao u bilješci broj 16), str. 87-88. "Tajanstveno 
srodstvo" u smislu "daje svaki čovjek stvoren nekako po slici 
onoga anđela koji mu je dodijeljen kao zaštita", smije dakako 
biti napadano s teološke strane: prije bi se moglo kazati da 
čovjek nije oblikovan po slici, nego po "uzoru" na onoga 
paloga anđela čije nebesko prijestolje treba ponovno zaposje¬ 
sti, ukoliko ispuni zadaću koju taj demon nije mogao ispuni¬ 
ti. - Na kraju rukopisa, proizlazi iz prepiske s Winklhoferom, 
da on u sljedećoj rečenici: "U svakom slučaju, sigurna tvrdnja 
o jednom vlastitom 'demonu štete' (E. v. Petersdorff na nave¬ 
denom mjestu, str. 194) poprilično nadilazi ono što je teološki 
dokazivo" (171): nije želio meni pripisati "jedno takvo 
shvaćanje" budući da on ispred u zagradi smještenoga navo¬ 
da moga djela nije upotrijebio između ostaloga niti siglu 
'usp.' niti 'vidi'. Ja uzimam veoma rado na znanje ovo 
pojašnjenje i prepuštam čitateljima da u svezi s tim sami pro¬ 
sude. 

Brinktrine (kao u bilješci broj 1), str. 111-112. 

Thomas Molina (alias Berrenberg), Patnja u planu svijeta 
3/1942, str. 353-364. 

Sadržano u Pontificalu, Ritualu i Missalu Romanum. 

Navedeni podaci se odnose na misnu liturgiju prije liturgijske 
reforme (prim. ur.). 

"Ruhrwort" (tjedniku biskupiji Esseen), od 28. svibnja 1960. g. 
Isto, 30. svibanj i 21. svibanj 1960. g. 

C. G. Jung, Svjesno i nesvjesno, prinosi psihologiji, 1957. 
(Fischer Biicherei, br. 175). 

Dr. L. Staudenmaier, profesor na visokoj školi u Munchenu i 
Freisingu, Magija kao eksperimentalna prirodna znanost, 2/1922. 
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Philipp Schmidt, Dl (Koln): "Je li svako praznovjerje svojevr¬ 
sna 'demonska pojava' ili svojevrstan kult đavla?" Članak u 
švicarskim crkvenim novinama od 1958., br. 31, str. 372-373. 
Moj prigovor upućen Schmidtu odnosi se i na naslov jednoga 
njegova popularnoga spisa: Demon praznovjerja, preuzet iz 
heretičkoga spisa Svjetska povijest praznovjerja, a koji valja 
odbaciti u potpunosti kao nedemonološkoga. Ne smije se 
govoriti o nekakvu neoosobnom, samo simboličkom "demo¬ 
nu praznovjerja". Jer ne postoji nikakav "demon praznovjer¬ 
ja", međutim, postoji nadasve demonsko praznovjerje jer u 
pozadini svih praznovjernih prakticiranja, u najvećoj mjeri, 
osobni demoni bjelodano očituju svoje budalaštine. 
Pogrješkom u pisanju je u mojoj Demonologiji II, str. 108, umje¬ 
sto 1261. otisnuto "2161". 

Karl Rahner DL, Viđenja i proročanstva, Herder 2/1958. g., str. 19. 
Isto, str. 101. 

Isto, str. 90, dalje 35, 38, 42, 52, 55, 73, 77, 78, i 97. 

Ovo toleriranje prirodne astrologije bilo je u skladu s ono¬ 
dobnom znanstvenom spoznajom. Danas je utvrđeno kako 
utjecaj zvijezda u astrološkom smislu ne postoji te Crkva 
odbacuje svaku primjenu astrologije (prim. ur.). 

Isto, str. 91-92. 

Dr. Georg Blasko, Osnovne crte astrološkoga svjetonazora prema 
Mathesisu Firmicusu Maternusu, teološka dizertacija, Inns- 
bruck, ožujak 1956. Ovdje se također naglašava značenje 
intuicije u modernoj astrologiji. 

Ova rečenica bila je dodata na poziv izdavača i moga visoko- 
poštovanoga učitelja P. Umberga Dl, prema mom nacrtu, u 
21. izdanje od 1932. godine. 

P. Gundlach, Dl - Rim, prilikom zasjedanja Katoličke akade¬ 
mije u Wiirzburgu (prema Siiddeutscher Zeitung, usp. 28. II / 
1. III. 1959.). 

Brinktrine (kao u bilješci broj 1), str. 202. 

Nad-svijest je naslov djela glasovitoga psihijatra Huberta 
Urbana (Innsbruck, 1950.), koje je meni bilo nažalost dostup¬ 
no tek nakon dovršetka rukopisa. U njemu se tri vrste svijesti 
primjereno uspoređuju uz pomoć spektra, a njegov vidljivi 
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dio predstavlja "uobičajenu svijest", dok ultravioletni dio 
može simbolizirati nad-svijest, a infracrveni dio pod-svijest. 

38 Aldous Huxley 1. PortaI zamjećivanja. Moja iskustva s meskali- 
nom, 5/1956., Piper, Munchen. - 2. Nebo i pakao, isti, 1957. 
(njemački prijevod). 

39 Opat Wiesinger, Okultni fenomeni, Styria, 1952., str. 343. 

40 Ad. Rodewyk Dl, u Duh i život, 1959., 5. svezak, str. 399. Iz 
jedne prepiske vođene prije puštanja u tisak proizlazi kako 
"zlokoban utjecaj" znači upravo toliko koliko i su Tomu 
"često krivo razumjeli". Rado to primam na znanje. 

41 Dr. dr. Josef Sellmair, članak Uranski obrat u: "Skriveni svijet" 
od 15. II. 1956., str. 5. 

42 Opat Wiesinger (kao u bilješci 35), str. 174. 

43 Brinktrine (kao u bilješci broj 1), str. 202. 

44 Carlo della Veneria, L'Inguisizione medio evale ed ii processo 
inquisitorio, Milano, Fratelli Bocca, 1929. 

45 P. Gattererje očigledno pomno pazio da se izrazi oprezno. 
Unatoč tomu, prodaja njegove knjige Znanstveni okultizam i 
njegov odnos prema filozofiji bila je neko vrijeme zabranjena. 
Pokušaji, nakon njegove iznenadne smrti 1953. godine, da se 
njegova tako važna knjiga na želju uistinu velikoga kruga 
interesenata, pa i na parapsihološkoj strani, nanovo objeloda¬ 
ni, do sada su propali. 

46 Dr. Carl Wickland, Trideset godina medu mrtvima, 1924., 
(njemački prijevod 1952., Otto Reichl, Darmstadt). 

47 Biskup Giov. Smith, De demoniacis, Rim, 1913., str. 132-133. 

48 Karl Rahner, Dl Teološki spisi II, 206. 

49 Opširno sam raspravio pitanje "misije mača" u vlastitoj auto¬ 
biografiji Od Berlina prema Rimu pod pseudonimom "Comte 
de Velan", Carinthia-Verlag, Klagenfurt, 1956. 

30 Kao potvrdu opasnosti od renacificiranja navodim dodatno 
iz božičnoga broja bečkoga "Furche" (br. 51/52 od 1959., stra¬ 
nica 9) sljedeće: "Posvećeni biskup Limburga, Walter Kampe, 
piše: njemački narod još nije duhovno nadvladao nacionalso¬ 
cijalizam. U tome se sastoji velika poteškoća za suprotstavlja¬ 
nje nacističkom utjecaju. Dovoljno je već da preostaci nacio- 
nalsocijalističkoga daha otruju narodno tijelo. Već i malobroj¬ 
ni bacili mogli bi postati nositeljima opasne bolesti. Došlo je 
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dotle da se svemu može pridati izgled po uzoru na jednu ili 
više podzemih organizacija koje su njegovale kontakte među 
starim nacionalsocijalistima. U najmanju ruku postojalo bi 
dovoljno prijateljstava i poznanstava prijašnjih partijskih 
drugova da bi se raširila mreža informacija i uzajamnih 
pružanja pomoći preko cijele Njemačke." Caveant consules! 
Paul Wilhelm Wenger, Tko će dobiti Njemačku? Maloprusko 
samoizoliranje ili srednjoeuropska federacija. Seevvald-Verlag, 
Stuttgart, 1959. 

Hans Sedlmayr, Revolucija moderne umjetnosti, Rororo, 1995., 
str. 83. Kod navoda iz Karla Rahnera nije navedeno njegovo 
podrijetlo. 

Za mene nije bilo malo iznenađenje kada sam u istom mjese¬ 
cu kolovozu 1958. godine, u kojem sam u Veneciji vidio 
raspelo koje mije mirisalo na blasfemiju, vidio u Berlinu daje 
78. njemački dan katolika bio predstavljen pod simboličkom 
slikom koja me je također podsjetila na apstraktno raspelo. A 
1960. godine mogao se vidjeti u Munchenu na crkvenim vra¬ 
tima, kao priprava za Euharistijski svjetski kongres, "misijski 
plakat" sa simboličkom slikom križa koja bi se opet mogla 
krivo shvatiti kao ono raspelo, a tako je i shvaćena. Koga se 
želi pridobiti takvim proizvodima modernih umjetničkih 
eksperimenata? U njemačkom katolicizmu trebao bi se ipak 
nadvladati stari strah od geta, strah da se propusti priključak 
na ono "moderno"! Ruke dalje od svetoga ljudskoga lika 
našega božanskoga Otkupitelja: On ne smije biti objektom 
apstraktne eksperimentalne umjetnosti jer On je u Svojoj 
jedinstvenoj, predmetno dokučivoj, božansko-ljudskoj pojavi 
"moderan" za sva vremena. 

Naklada Gustav Fischer, Stuttgart, 1958. - Od istoga autora 
pojavio se o glazbenoj terapiji poseban svezak Umijeće 
liječenja, Munchen, svibanj 1960. 

1 Sam 16,14-23; 18,10.11 i 19,9-10. 

Proljetna žrtva Stravinskoga bila je ona koja mi je omogućila u 
kraljevskoj operi u Rimu da prvi put svjesno doživim četvrtu 
magičnu sferu u njezinu djelovanju. 

Dr. Trankle, Mannheim, u: Teirih Glazba u medicini (kao u 
bilješci broj 47), str. 65. 
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Premda je 18. poglavlje Magija i umjetnost uveliko najdulje 
poglavlje knjige, jedan je poznati psihijatar primijetio kako su 
razmatranja o patologiji glazbe, patologiji boja itd. ipak osta¬ 
la ponešto kratka. Opširnije raspravljanje ovoga važnoga 
novoga područja istraživanja, u odmjerenim okvirima jedne 
"kratko sastavljene" demonologije, nije više moguće, među¬ 
tim to treba biti nadoknađeno u već postojećem zajedničkom 
radu između teologa, psihijatara i umjetnika kroz njegovo 
posebno objelodanjivanje - ako Gospodin Bog za to podari 
vremena i milosti. 

Nedugo prije tiskanja, napisao je nizozemski dominikanac, p. 
Andreas Heinrich Maltha, pisac značajnoga djela Nova teologi¬ 
ja, u kojem se kritički raspravljaju "zablude", "odvažnosti" i 
"sablazni" modernih teologa, meni kao autoru: "Sigurno ne 
patite od ove ili one od opisanih 'bolesti'. Vi suzbijate 'krip- 
tokrivovjerje' koje, doduše, izričito ne niječe đavla, ali ga 
prešućuje. Stara teologija govorila je ponešto o đavlu, mnogi 
moderni svećenici i laici radije bi htjeli o njemu šutjeti. Dakle, 
napravili ste veoma važan posao." 



